शत च्च्ण्प € [ 
और 
| ठतीय खण्ड ] 
( जनवरी ४४ से र्घ््तचर ४४ तक). 
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मूल्य : डेह रु पया 


ग्रन्य प्रापि-स्थान 
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ऋॉशोपुरा, बनारस 


अखिल भारत सबब-सेवा-संघ-प्रकाशन 


काकावाड़ी 


वर्षो 


निवेदन 


प्र० विनोवबाजी के गत साढ़े पॉच वर्षा के प्रवचनों मे से महत्त्व- 
प्रणं प्रचचन तथा कुछ प्रवचना के महत्त्वप्र्ण अंश चनकर यह संकलन 
तयार किया गया है। संकलन के काम भे पृ० विनावाजी का मार्ग- 
इशेन घाप्त हुआ है । पोंचमपल्ली, १८-४- ४१ से भृूदान-गंगा की घारा 
प्रचाहित हुई। देश के विभिन्न भागा में होती हुई यह गंगा सनत बह 
रही है। 

भठान-गंगा के दो खश्ड पहले घकाशित हो चुके हे | पहले खराड 
मे पोच्रमपज्नी से दिल्ली, उत्तरप्रदेश तथा विहार का कुछ काल यानी 
सन्‌ ४२ के अन्त तक का काल लिया गया है। दुसरे खरड 
विहार के छोप २ वो का यानी सन्‌ ४३ वे “४४ का काल लिया 
गया । इस तीसर खर्ड म बंगाल ओर उनन्‍्कल की पद-यात्रा का 
काल यानी जनवरी ५५ से सितंबर ४५ तक का काल लिया गया 
हैं। इसी तरह अन्य-अन्य केत्रा की बात्राओं के खण्ड क्रमश' 
भकाशित किये जायेंगे । 

संकलन के लिए अधिक-से-अधिक सामग्री प्राप्त करने की चेश्रा 
की गयी है | फिर भी छूछ अंश अप्राप्य रहा । 

भूदान-आरोहण का इतिहास, सर्वोद्य-विचार के सभी पहलुओं 
का दर्शन तथा शंका-समाधान आदि दृष्टिकोण ध्यान भे रखकर यह 
संकलन किया गया है। इसमें कही-कही पुनरुक्ति भी दिखेगी । 
किन्तु रस-हामि तन हो, इस दृष्टि से उसे रखना पड़ा है । 

संकलन का आकार सीमा से न बढ़े, इसकी ओर भी ध्यान 
ठेला पड़ा है | यद्यपि यह संकलन एक दृष्टि से पूर्ण माना जायगा, 


““पार-- 


तथापि उसे परिपूर्ण बनाने के लिए जिज्ञासु पाठक्रो को कुड अन्य 
भूदान-साहित्य का भी अध्ययन करना पड़ेगा। सर्व-सेवा-संघ को 
ओर से प्रकाशित १, कार्यकर्ता-पाथेय, २. साहित्यिकों से, ३. सर्वोद्य 
के आधार, ४. संपत्तिदाल-यज्, ४. जीवन-दान, ५. शिक्षण-विचार 
और सरसता-साहित्य-मएडल की ओर से प्रकाशित १, सर्वोद्य का 
घोषणा-पत्र, २ सर्वोदिय के सेवकों से जैसी पुस्तकों को इस संकलन 
का परिशिष्ट माना जा सकता है । 

सं ऋलन के कार्य में यद्यपि पू० विनोवाजी का सतत मार्गदशेन 
प्राप्त हुआ है, फिर भो विचार-समुद्र से मोक्तिक चुनने का काम 
जिसे करना पड़ा, वह इस कार्य के लिए सर्वेथा अयोग्य थो। 
श्रुट्यों के लिए चमा-याचना । 


#- देशपांडे + 
--निमंला देशपांडे 
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अनुक्रम 


अहितायुक्त म्मंगेग 

अह्ना के तीन अर्थ 

भूदान यज्ञ सामाजिक समावि का कार्य 
कम, जान शोर भक्ति मी तिग्णी 

शान्ति चाहनेवालों के प्रमर 

सत्य ; आध्यात्मिक साधना की पहली शर्त 
सर्वविध दाता से मुक्ति वी प्रतिना 
अपरियटी समाज के पॉच लक्षण 

भारतीय श्रीमान्‌ बापू को अपेक्नाएँ पूरी करें 
मालम्पित छोडने से ही श्रानद-ब्द्धि 
वर्मनिष्ठा से ढोलत भी बढ़ेगी 

त्रिवर्ग का समन्‍साथन और अतिम च्वेय्र मुक्ति 
चर्जा अर्तितऊ क्रान्ति का ऋणडा 

तालीम की शेजना 

आदर्श राय्यम्ता 

घर्म-स्थानों मों जेल मत बनने दीजिये 
सच्ची वर्म-दृष्ट 

समन्वय पर प्रद्यर मत होने दीजिये 

अहिसा के गय्य की स्थापना केसे होगी ! 
सर्वोत्तम साहित्य 

हर दानपत्र विश्च-शाति के लिए वोट 
भारतीय समाजशात्र में दान-प्रक्रिया का स्थान 
नयी तालीम से नया समाज 
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« विचार भगवान्‌ ओर प्रेम भक्त 

« भूदान-आरोहण की पॉच भूमिकाएँ 

» व्यक्तिगत स्वामित्व-विसर्जन ही सच्चा स्वार्थ 
, गॉँव-गाँव मै स्वराज्य 


» सात अनमोल रत्न 

« भूदान और विश्वशान्ति 

« शासनटीनता : सुशासन ; शासन-सुक्ति 
. आज का भक्ति-मार्ग 

» आमदान--अहिसा का अशुत्रम 

» आम-दान के लाभ 


नहीं तो बाबा को फॉसी दे दीजिये 


ट्रस्टीशिप' और स्वामित्व-विसर्जन 


« मानव को मानव की हत्या का अ्रधिकार नहीं 


ग्राम-दान का स्वतन्त्र मूल्य 
अमृत-करणश 
भारतीय आयोजन मैं ग्रामोद्रोग का मह्त्व 


» स्वेच्छा से स्वामित्व छोडने में ही क्रान्ति 
« विनान-युग में स्थितप्रन के लक्षणों का मह्त्व ** 
« आम-परिवार मव्यम-मार्गं ** 


, देश को भूमि-सेवा के मूलधर्म की दीक्षा देनी है 


। 
७ ६३] 
मम 


स्वशासन की स्थापना कैसे ! 

जनशक्ति और नैतिक उत्थान अभिन्न शक 
शचरेवेति चरेबेति' 

मेरा जन्म सम्पत्ति तोडने के लिए ही 

शक्ति-यात्रा 


बंगाल 
[ १ जनवरी !४४ से २५ जनवरी ४४ तक ] 


श्द्दानन्यगा 
( तृतीय खंड ) 


अहिसायुक्त कर्मणेग ;१: 


देख रखा हें कि बंगाल की इस प्रेममय भृमि से हमारी सभाओं मे लोग 
अत्यन्त गान्ति और एकाग्रभाव से हमारी वात सुनते ह । श्री चारु वाबू ने कहा 
कि 'इसऊा कारण ण्ह है कवि बहों के लोगो को प्यास तगी हे ओर पानी पिलाने 
छा कार्मक्रम झुर हुआ हैं ।! उनकी यह बात सही है। इस समप न कैवलछ बंगाल 
को, वल्कि सारे भारत को प्यास लगी है। वास्तव से भूमि का सतत भारत 
तब् ही सोमित नहीं, सरें एणिया के लिए हे | किन्त हिन्दुस्तान मे गाँव गाँव 
आमोदब्ोग दृट गये, इसल्ए वहाँ जमीन वी प्यास बहुत ज्याग बढ रही हैं । 
ग्रासोयोग तो हमे खडे करने ही होगे, भूमि की प्यास भी मियानी होगी। 
ड्सके विना थान्ति नहीं होगी न ल्‍थ्मी ही वढेगी | 


4 


जमीन का ही नहीं, प्रेम का भी वेंडवारा 


बंगाल में तो इसकी ओर भी ज्यादा जल्रत है, क्योंकि यहाँ कई मसले पेट 
हुए हैं । आये हुए गशणाथियों को बसाने का काम करना हे । फिर भी हमारे 
काम की ओर वहाँ छोगो का व्यान सिर्फ इसल्ए नहीं जाता कि भूमि बॉटी जा 
रही है, बल्कि दूसलिए कि मृमि प्रेम से बॉदी जा रही है। मश्रग्ि बॉटने का कार्य 
कई प्रकार से हो सकता है। एक तो कत्ल का प्रकार है, जो दूसरे देशों में हुआ 
और यहों भी शुरू हुआ था | किन्तु उस रास्ते से दुनिया का भला नहीं हो 
सकता, यह बात वे जानते है। इसीलिए वे भृद्यान की तरफ अत्यन्त उत्सुकता 
न्ते देखते है | 


१० सूदान-गंगा 


दूसरा प्रकार है, कानून से जमीन ली जाय और गरीबो को बॉटी जाय | 
किन्तु कानून से जमीन तो मिल सकती है, पर छोगों के दिल नहीं मिल सकते । 
इसके विपरीत इस आन्ठोल्न में सिर्फ जमीन का बैंट्वारा नही होता, प्रेम का 
भी बेंटवारा होता है। अलावा इसके अगर जमीन कानून से ली जाय, 
तो सरकार कहती है कि उसे चार लाख एक़ड से ज्यादा भूमि नहीं मिलेगी 
और हम तो कुछ जमीन का छठा हिस्सा पाने की उम्मीद रखते है| कानून 
पर विश्वास रखनेवाले छोग पूछते है, आप छठा हिस्सा मॉगते है, लेकिन 
आपको उसे देने कोन बैठा है ? इस पर हम जवाब देते है कि जब भगवान्‌ 
हमे मॉगने की हिम्मत देता है, तो वह लोगों को देने की बुद्धि भी जरूर देगा | 
आपने देखा कि अभी तक हक के तौर पर जमीन मॉगनेवाल्य कोई नहीं 
निकछा था | अब एक शख्स ऐसा निकत्पय, जिसे भगवान्‌ ने जमीन मोंगने की 
प्रेरणा दी | परिणाम यह हुआ कि ऐसे मनुष्य को पागल समझकर रॉची भेजने 
के बदछे लोगों ने ३६ छाख एकड जमीन दे दी। कितने आश्चर्य की बात 
है कि एक ऐसे शख्स को, जिसके हाथ में सत्ता नही और न जिसकी अपनी कोई 
सस्था ही है, लोग छाल्लो एकड जमीन दे रहे है। अवध्य ही हमे सभी दलवाले 
ओर सर्व-सेवा-सघ मदद देते है, पर हमारा किसी सस्था पर अधिकार नहीं है । 
जिसका कोई अधिकार नहीं है, जिसके हाथ में कोई सत्ता नही, आखिर उसे 
लोग जमीन इसील्एणि देते है कि भगनान वैसा चाहता है। इस तरह छोगो को 
ढान देना ल्‍रूजिमी है। हमारा विध्वास है कि इसका पैगाम जब छोगों के कानों 
तक पहुँचेगा तो लोग छाखो हाथो से देने लगेगे। फिर हमसे ल्या भी न 
जा सकेगा | 


'बन्दे मातरम! का अर्थ क्‍या ? 


यह जो काम हमने उठाया हे, चह बगाल के लिए नया नहीं है। यह बात 
तो बगाल से ही निकली है, ऐसा हम कहते हैं। आप जानते है कि ऋषि बकिम 
ने एक मत्र दिया, जो सारे हिन्दुस्तान में फैल गया | उसीक परिणामस्वरूप 
हिन्दुस्तान को राजनैतिक आजादी मिल्ली | हम यहाँ इतने दिनो के वाद बंगाल 


३. 


अहिसायुक्त कर्सयोग है । 


में आये है, फिर भी हमे वह मत्र गॉव-गॉव सुनने को मिलता है। वह मन्त्र है, 
'बनन्‍्द्रे मातरम” | हम यही कहते है कि 'बन्दे मातरम! का अर्थ समझ लीजिये | 
माता भूमि है ओर हम सभी उसकी पुत्र है---बह तो वेदों ने कहा था और यही 
बात ऋषि बक्िम के मुँह से मी निकली | माता का उसके सतान के साथ संयोग 
न रहकर बियोग रहे, तो वह कितनी दुखी होगी, यह सोचने की बात है | 
हम कहते थे 'माता भूमि ?, पर आज बात करते है, भूमिपति की | यह कितनी 
बेंहूठा और बेजा बात है कि जिसे हम माता कहे, उसीके स्वामी बन बैठे है | हम 
तो कहते हैं कि थूस्वामी या “भूषति! बठतर गाली है | अगर भ्रमि माता टै; 
तो उसे वठन करना चाहिए । हम “बन्दे मातरम? कहते हैं, तो उसकी सेवा करने 
का मेका हरएक को मिलना ही चाहिए। यहों बैठे हुए कुछ बच्चों में भूमिहीन 
बच्चे हो, तो क्‍या उन्हें माता के स्तनपान का अविकार नहीं मिलना चाहिए १ 
हम यह बडा अवर्म ओर नाम्तिकता समझते है कि लोग भूमि की मालकिपत 
पकटे बेठे € | इसलिए फौरन सबको भूमि बॉट देनी चाहिए । 
बन्द्रे श्रावरम्‌' भी आवध्यक 

लोग प्रछते हे फ्ि हमारे यहाँ जमीन की कमी है, हम ढरिद्र ह, तो गरीबी 
बॉय्ने से क्या छाभ होगा ? अगर ल«मी बहुत होती, हम ल«मीवान्‌ होते, तो उसे 
बॉटने में मजा भी आता । कुछ लोग कहते हे कि हिंदुस्तान मे ठोहत बदने वो, 
फिर बॉय्ने की बात निकालें ।! छेक्नि ऐसी वात हम परिवार में तो नहीं कहते । 
परिवार में अगर दूध कम हो, तो उसे माँ पी ले ओर बच्चे से कहे, 'दूब कम दे, 
टसलिए मने पी लिया, जब बंढेगा तो सबको मिलेगा, तो आप उसे माँ कहेंगे या 
राकषसी ? निश्रय ही वह आउखुरी विचार है कि ल्थ्मी बढने के बाढ वैंटवारा होगा | 
हमारे पास जो है, उसका वैंट्वारा करो, तभी ल्थ्मी वढेगी| अगर हम अमान हों, 
तो ल्थ्मी बॉटेगे भक्तिमान्‌ हो, तो शक्ति बॉठेगे ओर अगर ढरिद्र हे, वो दारिद्रय 
भी बॉटेगे | बॉट करके ही भाग छंगे | यह वर्म है कि हम पडोंसी से प्यार करके 
ही जी समते है| रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने कह्य था कि हम बम्दें मातरम्‌ तो कहते 
है, लेकिन जत्रत है बन्दे आ्रातरम! की | अगर हम पडोसी की चिता नहीं 


घर सूदान-गंगा 


करते, अपने भाई पर प्यार नहीं करते और सारे देश, दुनिया या विद्व के प्रेम 
की बाते करते है, तो उसमे कोई सार नही है। वगाल से प्रेम भावना की कोई 
कमी नही, परन्तु बात रुकी है। लोगो के हृदय मे प्रेम तो है, लेकिन उसके 
अनुसार कोई कार्यक्रम नहीं बनाया गया है | 


क्रान्ति का सस्ता सौदा 

प्रेम जब क्रियाशील होता है, तभी उसमे ताकत आती है | हमारे इस बंगाल 
से प्रेम की नदियों वही है, पर उन नदियों से खेती को लाम नहीं पहुँचा | अब 
उस प्रेम भावना और भक्ति भावना को क्रिया का रूप देने का मौका मिल्प है। 
किसी माता को पुष्टिकारक खुराक मिले, तो उसके स्तन मे दूध ज्यादा रहता 
है और किसीको वह न मिले, तो स्तन में दूध कम रहता है । फिर भी जिसे दूध 
विशेष हो, वह अपने बच्चे को पिछाती है और जिसे कम है, वह भी पिलाती है, 
क्योकि छाती मे प्रेम रहने पर पिलाये बगैर रहा नही जाता | इसलिए, हम कहते 
है कि जिसके पास ज्यादा जमीन है, वह ज्यादा दान देगा और जिसके पास 
कम है, वह कम देगा | लेकिन अपने पास जो है, उसका छठा हिस्सा देना ही 
होगा | ऋरास्ति का इतना सस्ता सोदा कही नहीं होगा । दुनिया में जो भी कान्ति 
आयी, वह तोड-फोड करके ही आयी | लेकिन यह क्रान्ति सिर्फ छठा हिस्सा 
लेकर जान्त हो जाना चाहती है | मान छे कि हर घर में पॉच पाडव हैं | तो हमने 
कहा कि उन पॉच पाण्डवों के साथ एक छठा भी है और उसे उसका हिस्सा देना 
साहिए | आप जानते होंगे कि पाण्डव पॉच नहीं थे, एक छठा भी रहा, जिसका 
नाम कर्ण! था| लेकिन उसकी परवाह नही की गयी | फल्स्वरूप महाभारत का 
बडा भारी युद्ध हुआ | हम हर घरवाले से कहते है कि 'पाण्डबो, तुम्हारा छठा 
भाई है, पर वह तुम्हे नही दीखता । उसे भी तुम दो और उसकी परवाह करो | 
अगर उस भाई की परवाह करोगे, तो गॉव की भक्ति बढेगी [? 


दारिद्रय मिदाकर नारायण की प्रतिष्ठा 
“दरिद्रचारायण यह शब्द भी इसी भूमि में पेदा हुआ है। स्वामी विवेकानद 
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की वाणी से ही इसका उद्गम हुआ | फ्रि इसी अब्द का उपयोग देशबन्थु 
चित्तरजनदास ने क्या | बाद में इसे गावीजी ने उठा ल्या और हिन्दुन्तान 
के घरो में पहुँचा व्या । अब यह अब्द घर घर पहुँच गया है | पर इसके 
अनुसार काम करना बाकी है | अगर हम सब मनोभाव से दरिउनाराबण की 
सेवा करेगे, तो नारायण” वाकी रहेगा और दरिद्रयां मिट जायगा | तब जो 
लोग रहेगे वे सभी नाराबण-तुप होंगे । सव समान होगे | यह सब करने का जो 
तरीका है, वह हे भारतीय सम्कृृति का तरीका, दान का दरीक्ा, प्रेम का तरीका ! 
बंगाल को अहिसायुक्त कर्मथोग आवच्यक 

पहोँ *णवों ने भक्तिभाव पैदा क्या, पर उसमे निम्क्ियता थी। इसलिए 
जर्रत ₹ कि देग में सक्रिपता निर्माण हो, क्र्मबीयग की प्रेरणा हों। यह वात 
बंगाल में पहले किसीको भी नहीं उझ्ली, एसी ब्रात नहीं | यहाँ सक्रियता तो आ 
गयी, पर बह हिसक थी ओर उसन अल्वाचार का स्पल्यि। वेग्णवो की 
भक्तिभावयुक्त निष्कितता से काम बनता न देखकर बगाल के तरणो ने हिंसक 
कर्मपोंग चुत क्या । इससे एक ठोष तो मिट गया, पर नवा दोप आ गया | 

निष्क्रियता ता मिट गयी, पर अहिसा के बढछे हिसा आ गयी | मेरा मानना है 
कि इस टिसावाद से भक्ति वटने के बजाय क्षीण ही हो गयी । अब हमे वेष्णवो 

की अध्सि और तदणो की सक्रियता, दोनो लेकर 'अह्यायुक्त कर्मगोंग' चलना 

होगा | भूठान का यह आदोल्न “अह्िसायुक्त कर्मबोग' है | इससे सारे बंगाल 

की चित्तगुद्धि होगी ओर याणन्क्ति बढेगी | चितग्ुद्धि करने ओर पग्राणमक्ति 

बटाने का यह काम कोई कानून नहीं कर सकता । यह तो जनभक्ति से धर्म- 

प्रचार द्वारा ही होगा । 

लोग बार-बार इमसे पूछते है और आज भी प्रछा गया कि अगर कानून से 

जमीन का बैंटवारा हो जाय, तो नाइक पैदल घमने की जरूरत नहीं है। लेकिन 

यह ब्यान में रखिये कि कानून या वउण्डशक्ति से कोई जादू या ताकत नहीं है | 

समाज में कोई भी झातिकार्य न तो कभी कामूत से हुआ और न होनेवाल ही 
है | क्राति सदेव जनभक्ति से होती है ओर फिर उसके अनुसार कानून वनता है | 
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इस समय हिन्दुस्तान को भातिमय काति की जरूरत है। उससे कम चीज से 
काम न चलेगा । 
दान से दोलत बढ़ेगी 
बगाल में करीव-करीब १५० लाख एकड जमीन है। हम कबूल करते है 
कि जनसख्या के हिसाव से यह ज्यादा नहीं है। लेकिन यह हालत सिर्फ बगाल 
की ही नही, उत्तर-बिहार की भी यही हालत है | सारे सारन जिले मे हर वर्ग- 
मील के पीछे एक हजार से अधिक जनसख्या है | इसका अर्थ यह हुआ कि हर 
मनुप्य के पीछे आधा एकड जमीन है| लेकिन हम कहते हैं कि इस डेढ सो छझाख 
एकड जमीन में से पचीस लाख एकड हमे दे दीजिये | लोग पूछेगे कि 'मान लीजिये 
किसीके पास छह एकड जभीन है, उसका वह एक एकड दे दे, तो उसका कैसे 
चलेगा १ किन्तु हम कहते हे कि जमीन का रकबा घट गया, इतने से फसल घटने 
का कोई कारण नही है। किसान जानता है कि अगर छह मे से एक एकड दे दिया, 
तो पॉच एकड से उतनी खाद डालने ओर उतना ही परिश्रम करने से छह एकड 
की फसछ की जा सकती है । जापान मे हिन्दुस्तान से भी कम जमीन है । फिर 
भी वहों हर एकड से ढुगुनी फसल पैदा होती है | इसलिए हार खाने की जरूरत 
नहीं है। 'हरिनाम लें, अपना छठा हिस्सा दान दे द, तो भगवान्‌ को छुपा से 
दौलत बंढेगी ही | यह भी समझने की जरूरत है कि गाँव मे प्रेम बंढे ओर देने- 
ल्नेवाले एक हो जायें, तो मजदूर अधिक प्रेम से काम करेंगे । हमने विद्र मे 
देखा कि जहाँ मजदूरों के पास थोडी जमीन है, वहाँ भी इतनी फसल होती है, 
जितनी बडे-बडे खेती में भी नहीं होती | कारण मजदूरों को जमीन मिलने पर तो 
वहाँ वे खुद काम करते हैं और उनकी ओरते और ल्डकै-बच्चे भी काम 
करते है | ड 
जमीनवाले कानून करने के लिए तैयार हो 
लेग पूछते है कि 'हम जमीन देगे, तो बची जमीन पर काइत कोन करेगा), 
तो हम भी पूछते है कि लोगो को जमीन से वचित रखकर क्या आप यह 
विश्वास करते है कि कायम के ल्ए आपको मजदूर मिलेगे ” अन॒मव तो यह 
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है कि उसे अगर जमीन मिलती हे, तो वह अपनी जमीन पर तो काम करता ही 
आर आपकी भूमि पर भी काम करेगा । उसे मजदरी में हिस्सा भी देना पडेगा | 

चह उसे प्यार से दगा, तो वद आपकी जमीन पर भी अत्यत कृतञता से कास 
करेगा । 

ल्फिन एक वात हम कबूल करते है कि कायम के लिए, रोजे क्यामत तक 

नआआपऊ खेत पर मजदूर काम करने के लिए आये--यह नहीं होगा | आपको अपने 
ल्टर्क को खेती का काम, खेती की उपासना र्खानी होगी | आज लोग जमीन 
के मात्म्कि बनते ओर गहर में रहते है। जमीन गाँव में पडी है, उसे देखते भी 

नहीं। हम कहते है कि अगर वे जमीन का दान कर 6, तो सभी दृष्टियों से 
कल्याण होगा । जब मजदर दूसरों के खेताो मे जाते ह, तो उन्हें पुरी मजदरी 
नहीं मिलती | ट्सल्ए वे काम भी पूरा नही करते। मुश्किल से ८ घंटे में ४ 
य॒ठे का काम वरते है । मजदूरों के हाथ में काम हैं, तो वे काम की चोरी करते 
है और भमाल्कि के हाथ में ठाम हैं, तो वह ठाम की चोरी करता है| दोनो एक- 
दूसरे को ठगते और दोनो मिलकर देश को ठगत हैं। परिणाम यह होता है 
फ्ि हमारे देश की फसल कम होती है । हमारा कहना ६ कि भृदान से हिंदुस्तान 
में लपमी बढेगी, प्रीति बढेगी। जहाँ ल्‍्थमी, भक्ति. प्रीति, तीनो आ जायें, 
चहों दुनिया में ओर कोन सी चीज प्राप्त करने की रह जायगी १ 


वनसुररेया 
ख-पृनाएज 
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डरते थे तो उधर डराते थे, जैसे बिब्ली चूहे को डराती है, तो कुत्ते से डरती है। 
तो, हमे डरना और डराना, ये दोनों बातें छोडनी चाहिए । देश को यही शिक्षण 
देना चाहिए | इसीकी विदान्त' या आत्मविद्याः कहते है। यही हमारा मार- 
तीय दर्शन है | हम अपने को गरीर नहीं समझते । ऐसे पचासों गरीर हमने लिपि 
ओर लेंगे, पचासोीं भरीर छोड़े ओर छोडेगे | गरीर की हमें कोई कीमत नहीं है । 
उसे हम एक कपडाभर समझते हैं। फट गया, तो फेक दिया ओर दसरा पहन 
लिया । जाडे के दिन हें, तो कपडा पहन लिया और गमी के दिन हो, तो फे 
दिया । हम देश को समझाना चाहते है कि हम निर्भय बने । न तो किसीको 
भय दिखाये ओर न किसीसे भयभीत हो | यह अहिसा का विचार है। अन्य 
देशों मे यह विचार नहीं है। वहाँ तो बम है, 'बैटलशिप' ( युद्ध-पोत ) बनाते है। 
किन्तु जब हम निर्भय बनेगे, तमी समझेगे कि हमारी रक्षा होगी और तभी हम 
सुरक्षित होगे। मै बगाल के नवयुवकों से कहता हूँ कि अगर हम भारत की शक्ति 
बढाना चाहते है, तो निर्मबता के आधार पर ही बढा सकते है। 'टेररिउ्म! ( आतक- 
वाद ) एक ऐसा शस्त्र है कि अगर कोई बलूवान्‌ आयेगा, तो हमे 'टेरोराइज 
( आतकित ) कर देगा | इसलिए उसे छोडकर हमे निर्भव बनना चाहिए | 
प्रेम ओर सहयोग बढ़ाये 

हमे प्रेम ओर सहयोग मी बढाना चाहिए | हमारे देश मे यूरोप से 'डेमो- 
क्रेसी! या गणतत्र आया है। वास्तव मे यह “गणतत्र' नही, बहुजनतत्र' है| 
उसने सारी दुनिया में 'मेजारिटी' और 'माइनारिटी' ये दो पक्ष पैदा किये है। एक 
पक्ष का राज्य चलता है, तो दूसरे का विरोध होता है और दोनो के विरोध से 
आग पैदा होती है। हमारे देश मे यों ही भाषा-मेंद, ग्रात भेठ, जाति-मेद आदि 
तरह तरह के भेद है। इनमे पाटी का और एक भेंढ दाखिल हो गया है | पार्ठी 
याने पार्टी, खड या ठुकडा ! वास्तव मे मै पूर्ण हूँ, अखड हूँ, टुकडा नहीं हूँ : 
“पुर्णमिद् , पूर्णमहस्‌।! किन्तु जब मे कहता हूँ कि मे सोशल्स्टि हूँ, कम्युनिस्ट हूँ, 
कांग्रेसी हूँ, हिन्दू हैं, मुसलमान हैँ, रामानुजपथी हूँ, नाथपथी हूँ, फटाना हूँ और 
फलाना नही हूँ, तब मै ढुकडा बन जाता हूँ । यह जब चलता है, तब सहयोग और 


अहिसा के तीन अर्थ बढ 


प्रम नही बनता | में मानव से भिन्न नही, सिर्फ मानव हैँ । मुझे कोई लेवुल चिपका 
नहीं है, ऐसी बत्ति होनी चाहिए | हमे ऐसी 'डेमोक्रेसी! वनानी है, सर्वोद्य! के 
अनुसार थाने जो सबकी राय से चले | तभी “निपक्ष तत्रो वा पेत्नविहीन तन 
होगा | इसे ही विकसित करना है, नहीं तो आप देखेंगे कि हिंदुस्तान की ताकत 
इलेक्शन में खतम हो जाबगी | मेंने एक ब्लोक (व्यात्ति ) बनाया है. “अन्न यत्र 
इलेक्शनम्‌ तत्र कार्य न विद्यते” याने जहाँ जहों इलेक्शन चलेगा, वहाँ कार्य नहीं 
होगा, कार्यनाण होगा | परम्पर प्रेम न रहेगा, मनमुगव और मनोमाल्न्यि 
होगा | ठिल जुडेगे नही, हटेगे। हमने तो कहा हैँ कि भारतवर्ष में आर्थों, 
अनायों, सत् आओ “एच्ो हे आर्य, एचो अनाय झुचिकर मन ।? किन्तु इतनी 
ही छर्त होगी कि मन शुचि ( पवित्र ) करो। सब आओ, हमारा सव पर प्यार 
है, वह प्रेम-विचार भारत के महान्‌ ऋषि रबीन्रनाथ ठाकुर ने दिया हैं। उन्होने 
कहा हैं कि परस्पर सहयोग से रहो, प्रेम से रहो, तभी हम आगे बटेगे । उन्होंने इस 
तरह पनभेठ, पथमेद आदि भेदों पर जोरदार प्रह्यर किया है। इस भी 'भेदसुर! 
का नाथ करेंगे। यहों ठुर्गा की उपासना चलती है। वह मेगसुर मर्दिनी है | 
उसे 'महिपासुर मिनी! कहा जाता है। हमें मेंदरूपी मह्पाछुर का मर्दन करना 
है | दुर्गा भारत की देवता है, जिसके लिए हमने वन्दे मातरम मन्त्र निर्माण कर 
लिया टे | हम चाहते है कि वही दुगा “भदासुर-मदिनी' हो जाय । 
गणतन्त्र नही, ग्रुणतन्तर 

हम अगर मानव-मानव में कोई सेठ निर्माण न करेंगे, तो यह गणतन्त्रो 
गुणतन्त्रे, सदगुणतन्त्र हो जाबगा | तब सद्गुणों की कीमत की जायगी, सिर्फ 
गणों की नहीं | आज “५१ के विरुद्ध ४९? प्रस्ताव पास किये जाते है। इस 
“णतन्त्रों को तो हम 'अवगणतन्त्र' कहते हैं। ४९ और ५१ मिलकर १०० हो 
जाते ह और हम चाहते है कि सो मिलकर काम करों। हमारे यहाँ पहले आम- 
पचायत' होती थी । वह इस देश की बहुत बडी देन हैं । आज दुनिया में जो 
राजनैतिक विचारधाराएँ चलती है, उन सबसे हिन्दुम्तान की ग्राम-पचायत अपनी 
एक विशेषता रखती है । इसमे पॉच बोले परमेब्बर! की वात रहती थी। उन 
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दिनो सारे हिन्दुस्तान से यही बात चल्ती थी। पाँच मिलकर बोलते, तो पस्ताव 
पास हो जाता। किन्तु अब हम कहते हैं, चार बोले परसेच्वर, तीन बोले परमेश्वर! 
यानी तीन विस्द्ध दो हो, तो प्रस्ताव पास कर लेते है । किन्तु हम कहते हैं कि 
ऐसा प्रस्ताव फेल है, पॉचों मिलकर ही पस्ताव पास होगा। यह बात हिन्दुस्तान 
में पुन. लानी होगी | प्रेम और सहयोग से ही गणतन्त्र चलेगा। प्रेम और 
सहयोग से ही सारा कारोबार चलेगा । उसके बिना हिन्दुस्तान और दुनिया मे 
अहिंसा न टिकैगी | 

हिंदुस्तान मे चोदह भाषाएँ है | उन सबका एक देश बनाया गया है। जिन्होंने 
कन्याकुमारी से लेकर केलास तक यह एक देश बनाया है, उन पर यह जिम्मेवारी 
आ जाती है कि यूरोप की नकल न बरे | यूरोप पीछे है, तो हम आगे है । यूरोप 
का 'स्विदजरकैड' यह वॉकुडा और मेदिनीपुर जिले मिल्यकर होता है। 'बेल्जियम' 
माने दो-चार जिले और जोड दीजिये । वहों ऐसे छोटे-छोटे राष्ट्र माने जाते है। 
यूरोप मे एक ही लिपि है, एक ही धर्म है । एक-दूसरी भाषा मे जरा-सा भेद है। 
कोई भी इटाल्यिन, फ्रेंच सीखना चाहे, तो १५ दिन मे सीख लेगा | वहाँ श्तनी 
समानता है, फिर भी अल्ग-अल्ग राष्ट्र बने है । और हमने एक देश बनाया है। 
इस तरह सामाजिक चितन में हम आगे है और यूरोप पीछे | इसलिए हमे यूरोप 
का अनुकरण नहीं करना चाहिए। हमें सर्वोदयवादी लछोकशाही, सर्वगणत्त्थ 
बनाना होगा, तभी अधह्सि की शक्ति बढेगी। साराश, हमने पहली बात यह 
वतायी कि हमे निर्भध बनना होगा और दूसरी यह कि प्रेम और सहयोग के 
आधार पर सरकार का गठन करना होगा | 


रचनात्मक कार्य पर अ्रद्धा 


तीसरो बात है, स्चनात्मक कार्य पर श्रद्धा करना | उनके औंजार “डिस्ट्र- 
क्टिव? ( विनाशक ) है, तो हमारे “कन्स्ट्रकिटिब' ( रचनात्मक ) | वे तलवार 
लेकर आयेगे, तो हम उनके सामने वीणा लेकर जायेगे | वे गुस्से से बात करेंगे, 
तो हम प्रेम से बात करेगे । उनकी कर्कश वाणी रहेगी, तो हम सुमधुर भाषण 
करेगे । हमे असत्य को सत्य से, शस्त्र को वीणा से, चिल्लानेवाले को गायन और 
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भजन से ओर विव्वस के कार्य को रचनात्मक कार्य से जीतना होगा | हमे ऐसी 
रचनात्मक श्रद्धा रखनी चाहिए | सागण, निर्भगता, प्रेमबुक्त सहयोग और रच- 
नात्मक काम से श्रद्धा, ये तीनो जब इकट्ठे होते ह, तभी अहिसा की गक्ति बढती 
ज्क 


है| यर भक्ति हम इस देश में विकसित करगे, तभी हम दुनिया का मुकावला 
कर सकेंगे | 


बॉकुडा 
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[ जहाँ श्री रामकृण परमहस वी समावि लगी थी, उस स्थान पर व्रठकर 
विनोबाजी ने निम्नलिखित उद्भार प्रकट क्ये | ) 

आज हम ऐसे स्थान पर बैठे हैं, जहों हम सब लेगो की समाणि ल्गनी 
चाहिए | महापुरणो के जीवन के अनुभवी को सामाजिक रुप ठेना हम जैसे 
सेवकों का काम है | जेंसे समाधि से कोई वल्श नहीं रहता, वेसे ही सामाजिक 
समावि म भी कोई क्लेग न होना चाहिए | आज हसारे समाज और दुनिया मे 
कई प्रकार के क्लेश, सधर्षप ओर झगड़े चल रहे है। अगर हम उन झगढडो से 
मुक्ति पाये, तो हमें सामाजिक समावि का समावान मिल सकता हैं । 


गमकूण्ण संग्रह को पाप मानने थे 
जैसे प्रेजीवादी समाज में एक जगह ऐजी रहने पर उससे समाज का काम 
नहीं बनता, उसके हरएक घर पहुँचने पर ही समाज का कल्याण होता है, वैसे 
ही व्यक्तिगत समाधि से मार्गदर्गन तो मिलता है, पर जब उसका समाज को लाम 
हो, तभी समाज का खर ऊपर उठ सकता है | रामकण परमहस काचन को दिूते 
नही थे। ज़हों उब्के हाथी को काचन का स्पर्ग हुआ, वहीं उन्हें ऐसी वेदना 
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होती, मानो ब्रिच्छू ने काट ल्या | काचन बेचारा निदोप है। चूँकि परमेश्वर का 
स्प सारी दुनिया में भरा है, तो काचन में भी परमेश्वर का ही रूप है, इसलिए 
बह निर्दोप है। फिर भी रामकृष्ण को काचन का स्पर्श सहन नहीं होता था। 
थाने वे सपत्ति के संग्रह या सचय को पाप मानते थे, इसीलिए उन्हे उससे 
वेदना हुईं । 
वितरित कांचन परमेश्वर की विभूति 

अगर किसी आलसी को जगल मे एक सेर सोने का पत्थर मिल जाय, तो वह 
जिन्दगीसर विना परिश्रम के रहेगा। उसकी जिन्दगी बिना किसी काम के 
चलेगी | इस तरह काचन से आल्सी को उत्तेजन ही मिलता है ओर समाज की 
सम्पत्ति एक जगह सग्रहीत हो जाने से समाज को तकलीफ होती है। लेकिन 
अगर काचन वितरित हो जाय, तो हर घर मे उसका छाभ मिले और उससे 
हानि शून्य हों जाय। वितरित काचन परमेश्वर की विभूति होगी। उसमे 
आप परमेश्वर का रूप देखेगे। फिर उसका स्पर्ण विच्छू का नही, नारायण 
का होगा। 

हम छोगो ने वित्त को द्रव्य कहा है। द्वव्य'! के मानी है, बहनेवाल 
द्रवरूप पदार्थ । जेसे पानी का सोता बहता रहे, तो जल स्वच्छ-निर्मल होगा, वेसे 
वित्त भी ट्रवरूप घारण करने पर स्वच्छ निर्मल होगा । पानी का बहना बद हो 
जाय और वह डबरे मे भरा रह जाय, तो गदणगी फैल्गी । ऐसे ही काचन भी 
बहकर ओर जगह पहुँचे, तो वह गया नदी के समान पवित्र हो जायगा | 

सारण, इस तरह इस एक महापुरुष ( रामकृष्ण परमहस ) ने अपने जीवन 
से हमें सिखाया है कि किस तरह क्लेशरहित समाधि सम्भव है और किस तरह 
काचन के सम्रह से हम बच सकते हैं | हमारा ठावा है कि हस सामाजिक वलेश- 
निर्मूल्न तथा समाज मे सम्पत्ति और रूथ्मी वितरित करने का यही काम कर रहे 
है| इसलिए हमे भगवान्‌ रामकृष्ण का परम मगल आश्नीर्वाद अवध्य प्राप्त होगा। 


विष्णुपुर 
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अभी यहाँ एक पत्रक सुनाया गया, जिसमे यहों के वेश्गब-मादयों की ओर 
से दु ख प्रऊट क्या गया है | वगाल में ही नही, हिन्दुस्तान-भर वैश्णव-समाज ने 
भक्ति-भाव की गगा घारा बहायी | बगाल मे तो उसकी एक विद्येप बृत्ति ही 
प्रकट हुई, जिसके बारे में मेने कुछ बाते कहीं | इससे यहां के वैश्णव समाज को 
ढु ख हुआ दीखता हैं । सम्भव है, बगाल के अन्य स्थानों मे भी ऐसा ही छुछ 
असर हुआ हो | इसल्ए उत्तर देने से पूर्व मेरा पहल्य काम यही होगा कि 
वैशव समाज से क्षमा मर्गें | 
भक्ति ओर विचेक की भापा 
आप लोगों को माद्म होना चाहिए कि जब मैने बगाल मे प्रवेश क्रिया, तो 
पहले ही दिन के व्याख्यान मे कहा था मै बुद्ध मगवान्‌ की भूमि छोडकर 
थत्र चेतन्व महाप्रभु की भूमि मे आ रहा हूँ |! इसलिए मै यहाँ के वै्णव समाज 
को विश्वत्त कर देना चाहता हूँ कि उन्हें चेतन्य महाप्रभ्म के लिए जो आदर है, 
उसमे में भो साथ हूँ | में तो अपने को उनके चरणों की रेणु समझता हूँ । यद्यपि 
में किसी व्यक्ति को परिपूर्ण नही मानता, तो भी चेतन्य महाथरभु के लिए मेरे मन 
में अत्यन्त आदर ६ | मुहम्मद पैगम्बर के अनुयायी ( मुसलमान ) मानते हे कि 
मुहृम्मढ प्रण पुस्प थे और उनमे किसी तरह की प्र्णता का विकास बाकी नहीं 
रह गया था । ईसाससीह के अनुयावी ( इंसाई ) भी समझते है कि ईसा परिपूर्ण 
मानव ये। इस तरह मिन्‍्न-भिन्‍न महापुरुषों के अनुयायियों मे यह खयाल होता 
है कि वे महापुरुष परिपूर्ण ये, करीब करीब परमेश्वर-स्वरूप ही थे। किन्तु इस 
तरह भिष्य के मन से गुरु के लिए प्रर्णगाव रहता है, तो में उसका आर्य समझ 
पाता हूँ | छोटे ल्डके के मन मे अपनी साता के लिए ऐसी ही परिपूर्णता का 
आमास होता है और उसके लिए वह जोभा भी देता है । इस बारे में इसलाम ने 
जे बाते कही, वे मुझे बहुत मह्त्व की ल्‍गी। वे कहते है कि मुहम्मद एक मानव 
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थे, उसे ईश्वर की पदवी लागू नही हो सकती | ईश्वर एक, अद्वितीय है | उससे 
बरावरी में कोई मानव नहीं आ सकता | 
छा एपुलाहा इल्लढलाह, सहस्समद्‌ अलरसूल अछाह।! 


याने अब्छाह एक ही है, उसकी जगह कोई नहीं ले सकता, मुहम्मद पैगम्बर 
भी उसका पैगास लानेवाला रसूलमात्र है, सेवकमात्र है। लेकिन हमारे भारत मे 
जो गुरु-परम्पराएँ चली, उनमे ये मान्यताएँ रही कि उस-उस परम्परा के शुरु सब 
तरह से परिपूर्ण ओर ईश्वर ही ये | यह भक्ति की भाषा है| इसल्पम में जो भाषा 
बोली गयी, वह विवेक की भाषा है | सें उस विवेक की भाषा को प्रधानता देता 
हूँ ओर भक्ति की मापा को गोण स्थान । सुझे गाधीजी के भी अनुयायी मिले हे, 
जिनका विश्वास है कि परिपूर्ण मानवता गांधीजी में भी प्रवट हों गयी थी | 
इससे अविक उत्कर्ष का कोई मौका ही उनमें नही रह गया था | भै कबूल करता 
हैँ कि इस तरह किसी मानव को अल्वन्त परिपूर्ण मानने के ल्ए, मेरी बुद्धि तैयार 
नही | फिर भी एक शिष्य के नाते, एक भक्त के नाते से अपने गुरु को, अपनी 
माता को परिपूर्ण मानने के लिए तैयार हूँ। एक परिपूर्णता का आरोप हम 
पत्थर में भी करते है और उसे मगवान्‌ की मूर्ति समझकर पूजते है। फिर लोग 
महान्‌ सनुष्य मे परिपूर्णता का आरोप करते है, तो उसका विरोध करने करी 
मुझे कोई जरूरत नहीं मालूम देती । 

विचार उत्तरोत्तर विकासशील 


इतनी सफाई करने के बाद में कहना चाहता हैँ कि महाप्रभु ने जो घारा 
हायी, वह गगा के समान पवित्र है। लेकिन गगा की धारा होना एक बात है 
और समुद्र होना दूसरी बात | गगा की घारा भी समुद्र होने का ढावा नहीं कर 
सकती | इसल्ए दुनिया मे जो भी जीवन-विचार प्रकट होता है, उसमे उसके 
एक-एक पहल का विकास होता और दूसरे कुछ पहलू विकास के लिए रह जाते 
है। अगर किसी एक चितन-घारा या किसी एक पथ से विचार का परिपूर्ण विकाठ 
हो जाता, तो मानव के लिए कोई काम ही शेष न रहता। मानव-समुदाय मुक्त हो 
जाता और समाज मिट जाता। यही कारण है कि बुद्ध मगवान्‌ के उपदेश के बाद 
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भी चेतन्य महाप्रभु की गरज मात्म हुई | अगर बुद्ध भगवाद्र्‌ मे सम्पूर्ण परिप्र्णता 
होती, तो चैतन्य महाप्रभु की जरूरत ही नहीं थी | इसलिए समझना चाहिए कि 
समाज में उत्तरोत्तर विचारो का विकास हो रह्य है | एक एक अग के विकास की 
परिपूर्णता करने की कोशिश की जा रही है। आज भी किसी विचार में परिपर्णता 
आ गयी हो, ऐसा नहीं। इस बारे में वेज्ञानिको की जत्ति वहुत कुछ विचारणीय 
ओऔर अनुक्णीय है। वैज्ञानिक मानते है कि विज्ञान अनन्त है और उसका 
चहुत थोडा हिस्सा हमें माद्म है। आज के उत्तम-से-उत्तम बैजानिकों के पास 
भी बिजान का एक अग ही हे । आत्मानुमव के बारे में भी वही न्याय ल्गू होता 
है। इसल्ए यह समझने की जरूरत नहीं कि जात्मानुमव अपने सब पहलओं' 
के साथ परिपूर्ण हो गया और अब उसमे कोई प्रगति या विकास होने की 
आवश्यकता नहीं हैं | 
भक्ति के आधार से मुक्ति सम्भव 

में कबूल करता हूँ कि भक्ति-भावना का आश्रव लेकर अन्तिम सीमा तक 
पहुँचा जा सकता है। जैसे नदी समुद्र से मिलने पर समुद्ररूप हो अन्तिम सीमा 
तक पहुँच जाती हैं, वेंसे ही मनुष्प चिन्तन-वारा में बहकर एक पूर्णता पर पहुँच 
सकता टै | इसलिए में मानता हूँ कि अगर किसीके जीवन में कीतन की भी 
परियृर्णता आ जाय, तो वहाँ इन्द्रिय-निम्रह आर योग-भक्ति अच्छी दीखेगी । वहाँ 
जान वा उत्तम अनुमव होगा और कर्मयोग भी भलीर्भाति प्रकट होगा । इसी- 
लिए अगर कोई कहे कि मुझे कैवछ नाम-सकीतन ही पर्वात हैं, तो म॑ उसे कबूल 
कर सकता हैँ | लेकिन नाम सकीतन पर्याप्त है, ऐसा जब कहा जायगा, तो उसके 
मानी यह होंगे, उस व्यक्ति के जीवन में सिवा नास-सकीर्तन के दूसरी कोई बात 
न रहेगी | वह भोजन करेगा तो नाम खाबेगा, पानी पीयेगा तो नाम पीयेगा 
और सोचेगा भी तो नाम पर ही सोचेगा । उस मनुष्य के जीवन में किसी प्रकार 
का माया-मोह और आसक्ति न होगी | वह जिस किसीका दर्शन पायेगा, उसमे 
हरि का रुप देसेंगा | उसे कडुआ रस पिलाया जायगा, तो कहेगा कि "मे 
नाम रस पी रहा हैँ” और मीठा रस पिलाया जायगा, तब भी कहेंगा कि नाम- 

ह 


श् 
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रस पी रहा हूँ ।' अगर उस पर अपमान की वर्षा हुई, तो समझेगा कि हिरि- 
कृपा की चर्षा' हुई और उसे सान-सम्मान दिया जाय, तो भी समझेगा कि हरि- 
कृपा की वर्षा हो रही है | सचमुच ऐसा पुरुष परम घन्य है और उसके लिए 
हमारी सिवा प्रज्य-मावना के और कोई मावना नहीं हो सकती | 


शान, पक्ति, कर्म के समन्वय से समाज का उत्थान 


लेकिन जहाँ सारे समाज के उत्थान की बात होती है, वहाँ किसी-न-किसी 
एक विचार यथा गुण की सासने रखने से काम नहीं चलता । एक गुण के विकास 
से सारे समाज में एकागिता आती है। भेने कहा था कि भक्ति-माव में मस्त 
होकर अपने को भूल जाना ओर कीतंन में सन्तुष्ट होना, इतने से जीबन परिपूर्ण 
नहीं बनता। समाज में उसका पुरुपार्थ रूप में प्रत्यक्ष प्रकाशन भी होना चाहिए | 
यह बात मैने पहली बार कही या कोई नयी कही, सो नहीं। उपनिषदों ने भी 
कह है कि बह्नजानी परिप्र्ण ओर सबसे श्रेष्ठ पुरुष है। फिर भी उसने इस प्रसंग 
में एक ऐसे अद्भुत वाक्य का प्रयोग किया है कि उसीमे उसकी सश्ष्म बुद्ध 
दीख पडती है | वहाँ कहा गया है कि अह्मजानी में भी जो क्रियाचान्‌ है, वह श्रेष् 
है ; “क्रियावान्‌ एवं ब्रह्मविदं वरिष्ठ: ।” साराण, मानयोगी भी अपूर्ण होगा, 
अगर उसमे फरू-्याग की दृष्टि और उसके जान की कर्मयोग में परिणति न दीख 
पडती हो | ज्ञान-विहीन क्रैवठ भक्ति निष्किय या जड बन सकती है। कैवल 
भक्ति-विहीन ज्ञान शुप्फ, रुक्ष ओर क्रिया-विहीन हो सकता है| यदि कोई मुझसे 
पूछे कि 'आप क्रियाश्रील्ता की इतनी महिमा बताते है, तो कया जो क्रियाशील 
हो, वह परिपर्ण होगा ” तो से कहूँगा, नहीं) क्रियागील मनुष्य भी अगर 
भक्तिवान्‌ और जाननिष्ठ न हो, तो उसमें अहकार और आसक्ति आ सकती है | 
उस क्रिया णील्ता में परिप्रणता नहीं, अप्र्णता ही रहेगी । 
यूरोप को नान-भक्ति की आवश्यकता 
इसकी प्रिसार यूगेप में देखने को मिलती है| बह्दों क्रियाशील्ता बहुत बढ 
गयी है । छोगो को टाइम ही नहीं मित्ता | वे कहते है . 'ठाइस इज मनी 
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याने समय बन है। बै प्रत्येक क्षण का कर्म मे उपयोग करते है। फिर भी 
अमेरिकन ओर यूगेपियनों की यह क्रियाभील्ता अह्कार्मय बन गयी है, 
क्योकि उसमे भक्ति की नम्नता नहीं है ओर न आक्म-जान की निष्ठा ही 
है | परिणाम यह है कि अमेरिकन दुनिया को बचाने की वाते बचारते हे | 
अमेरिका का प्रेसिडेण्ट कह्ता है. कि एथिया के राष्ट्री को बचाने और उनकी 
ल्वतन्त्रता कायम रखने की जिम्मेंगरी हम पर हैं| मानों निया में परमेश्वर 
है ही नहीं ओर सारी दुनिया » सचाल्न की जिम्मेवारी यूरोप ओर अमेरिका पर 
 है। मानो एशियाइ देशों को अक्ल ही नहीं है, सारी अक्ल का भण्डार 
या तो तस को था अमेरिका को ही परमेघ्चर ने ठे रखा ह। साराग, केवल 
क्रिबाभील्ता से विकास नहीं होता, वल्कि जीवन एकागी ओर विक्षत बनता हैं 
अगर में यूरोप-अमेरिका में घमता आर मुझे बोलने का मात्रा मिलता, तो मे 
वहाँ वे्णव-धर्म ओर आत्मनिष्ठा की बहुत महिमा गाता | लेक्न मै उस देश मे 
घम रहा हूँ, जहाँ भक्तिधारा बह चुत्नी ओर आत्मज्ान का भी कुछ विक्रास हुआ 

| इसलिए वहाँ आर जो न्यूनता है, उसीकी ओर यान देना-डिन्यना मेरा 
कंतव्य € | 


/णां 


अतन्य का युगाउुकूछ महान काय 

अभी एक ब्लोफ में कहा गया कि कलियुग म हरिकीतंन से ही काम बन जाता 
है . 'कछो तत्‌ हरिक्रीर्तनात्‌ ।? इसका अर्थ यही हैं कि कल्यिग दुर्वलता का युग 
है । जिस युग में दुर्बलता ओर आसक्ति फ्ली €, उसमे कीतन के द्वारा आसक्ति से 
मुक्त होना हैं | दुबल मनुण्यी से कहा गया कि भाइयों, इस घुग मे ओर छुछ नहीं 
वन्र सकते, तो कोई चिन्ता नही, लेकिन कीर्तन करों | उसके साथ ओर भी बातें 

र्यंगी | इसके मानी हैं. यह हमे एक आच्यासन ठिया गया | दूसका यह 
अर्थ कमी न करना चाहिए कि भिन्‍न-मिन्‍न युगोी के लिए गुणा का बेंट्वास 
किया गया है । कलियुग में यह गुण है आर द्वापर के ल्ए यह गुण ६, ऐसा 
बेंटयारा कभी न करना चाहिए | इसका अय इतना ही 6 फि समाज की स्थिति 
देगयकर किसी न-किसी गुण को मह्त्व विया जाता £ | जिस चुग में अच्चात्म की 
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जरूरत होती है, उस युग मे उसीको महत्व दिया जाता है । जिस युग में हमारे 
देश में जिधर देखो, उधर लोग भोग-विलास में मग्न ये, शरगार-रस सबसे श्रेष्ठ 
साना गया और उसके चलते सभी लोग निवीर्य हो गये, उस थुग मे उन्होने उसे 
राधा-कृष्ण की दृष्टि से पवित्र कर बहुत बडा काम किया | जिनको हिन्दुस्तान 
के साहित्य का परिचय है, उन्हें माल्म है कि मध्ययुग मे सस्कृत-साहित्य मे 
'जितनी अग्लील धार चली, उतनी अश्छील-घारा हमे और किसी भाषा से 
दीखना मुश्किल है। उस परिस्थिति मे जिन्होंने शगार की भाषा को ही भक्ति 
की भाषा का रूप दिया, उन्होंने सचमुच मानव को बचा लिया | जिस जमाने 
में सर्वत्र उच्च-नीचता थी, ाह्यण ज्येष्ठ और झूद्र कनिष्ठ! जैसे भेद-भाव या 
जातिभेद पडे थे ओर उस पर इसलाम का हमला हो रहा था, उस जमाने मे 
भक्ति के नाम से समता स्थापित करनेवाले ने सचमुच मानव पर उपकार किया | 
आसक्त मनु्य को भक्ति की प्रेणा देने और ऊँच-नीच भावना रखनेवाले 
को समता की दृष्टि देने का यह महान्‌ कार्य चैतन्य महाप्रभु ने मच्ययुग मे 
किया | हिन्दुस्तान देश पर उनका यह बहुत वडा उपकार है। 
मामनुस्मर युद्ध्य च 

जो उत्तम गुण हमे चैतन्य महाप्रभु ने दिये, उन्हें अच्छी तरह पकडकर 
आगे उनका विकास करना चाहिए | पूर्वजे ने जो कमाई हमें दी, उसके आधार 
पर हमे और अधिक कमाई करनी चाहिए । आप लोगो ने गीता का वह वाक्य 
सुना होगा | वै्णव भी गीता को मानते है। गीता कहती है; “मामलुस्मर 
युदृध्य च” याने मेरा स्मरण कर और जूझता रह | इस तरह उसने परमेश्वर- 
स्मरण के साथ युद्ध को, कर्मबोग को जोड दिया | कोई कहेगा कि ईश्वर स्मरण 
ही बस है, उसमें सब कुछ आ जायगा, तो उसे व्यक्तिगत तौर पर में भानने 
को तैयार हूँ | लेकिन सारे समाज के सामने कोई चीज रखनी हो, तो यही कहना 
होगा कि ईब्वर स्मरण के साथ ही ईश्वर ने जो हसे बुद्धि दी है, उसका भी उप- 
योग करना चाहिए, सतत कर्म करना चाहिए। ओर यह भी गीता ने कहा ही 
है : “सतत कीर्तयन्तो माँ” भक्त सतत कीर्तन करते रहते है । इतना कहकर ही 
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गीता चुप नही हुई, आगे उसने वह भी जोड दिया. “यत्तन्तच्च दृठब्ता ” याने 
जो अत्यन्त हटताप्रर्वक्र प्रयत्न करते हे, पुस्पार्थ करते है । अगर नारद मुनि मेरे 
सामने संडे हो जायें और कहे कि “यह क्या बोल रहा है, मैं सतत कीर्तन 
करता हैं, तो क्या यह पर्वात नहीं है ” तो में उनके चरणों पर प्रणाम करूँगा 
ओर कहूँगा कि 'वह आपके लिए पर्यात् है ।! मैं नारठ को बह कहने की वृष्ठता 
करेगा कि अगर सारे समाज के सामने कीत॑ंन रखना है, तो उसके साथ-साथ 
कर्मयोंग जोड दीजिये | मुझे विब्बास हे कि नारद मेरी बात मान लेगा | 
भक्ति-मार्ग के चिन्तन में संशोधन आवच्यक 

ज्व हम समाज-जीवन की बात करते है, तब उनके गुणों का समन्वय करना 
होगा | केवल एक ही गुण की प्रकर्पता से व्यक्ति का तों चलेगा, पर समाज 
का नहीं चल सकता | जब लोग कहते ह कि 'क्या क्रेवलछ कीतन बस नही ?! 
वो म॑ उनसे पूछना चाहता हूँ कि फिर आप कीतन करते है, तो खाते क्यो हैं ? 
कीतन ही करिये | अगर कीर्तन के साथ खाना जरूरी ८, तो क्या खिलाना भी 
जरूरी नहीं ? बे'णव कीतनमयर होते हे, तो मै उनसे पूछूँगा कि फिर आप शादी 
क्यो करते है ? अगर कीर्तन के साथ शादी भी होती ह, तो सयम की भी जरूरत 
नही है * मेने ऐसे कीतन करनेवाले देखे है, जो भक्ति मे नाचते और रोते है। 
लेकिन म जब ढान मॉगता हैं, तो ऐने कजूस वन जाते है कि उनके हाथो से 
दान ही नहीं छूटता | 

यह कैवल हिन्दुस्तान की ही बात नहीं। जितने भक्ति-सग्रदाय है, समीमे 
यह बात देखी गयी है ॥ यूरोप में भी ऐसे ईसाई देखे गये हि जो कहते हे कि 
ईसा की शरण जाने से ही मुक्ति मिलती है, आप लोगो को नहीं मिल सकती । मेने 
उनसे पूछा कि ईसा की भरण जाने मे ही ऐसी क्या खूबी है कि मुक्ति मिल 
जाती है और दूसरे की चरण जाने से वह नहीं मिलती १ इस पर वे कहते है कि 
जो ईसाई नही होते, उन्हें सतत पुण्य का आचरण करते रहना चाहिए। और 
जो ईसाई होते है, वे पाप करते जायें, तो भी उन्हे पुण्य मिलेगा। डुनिया के 
सभी पापों के लिए ईसामसीह ने वल्दान दिया है। इसलिए उनके अनुयायियों 


३० भूठदान-गणा 
को पृष्याचरण का प्रयोजन नहीं दै। इसीलिए वह पाप करता रहेगा, तो भी 
मुक्ति पायेगा | इस तरह वास्तव मे यह चिन्तन-दोप समस्त भक्ति मार्ग मे आ 
गया है, सिर्फ वाल की भक्ति-शरा में आया है, सो नहीं | इसलिए यह मृम्न 
निवेदन करता हूँ कि आज मक्ति-मार्ग के चिन्तन में समोधन करने की सख्त 
जरूरत है । 

कलयुग में कीर्तन करने के लिए जो कहा गया है, वहों कीर्तन” का आर्य 
है कृति की प्रेरणा' | क्षति! शब्द से ही 'कीति), कीर्तन! शब्द चने है। जित 
किसीकों प्रेणा होगी, बह कीर्तन करता है। कीर्तन के साथ कर्मयोग भी करना 
चाहिए । कीर्तन करने से हमे कृति की प्रेरणा मिलेगी। आपने ठेखा ही है कि 
चैतन्य महाप्रशु का जीवन कितना पविन्र था ।वे हिन्दुस्तान में जगह-जगह जाकर 
चित्तगुद्धि करने के लिए कहते ओर अखड कार्य करते हुए आत्मग्रमुसव हों 
गये | इसल्एण मेरी नम्न राय और ग्रार्थना है कि हमे हिन्दुस्तान के छोगी को 
यह जो पायेय मिल है, जो सम्पत्ति मिली है, वह यद्यपि समृद्ध है, फिर भी 
इसमे सभोधन की जरूरत है | 

खभ्नी मुणो का विकास कर्तव्य 

गीता से कहा है; “श्रेयों हि ज्ञानस अभ्यासात्‌ ।” लेग शुतल्क यम, 
नियम, प्राणायाम करते रहते है । उससे जान श्रेष्ठ होता है। आसन, प्राणायाम 
से व्यायाम हों जाता है। यह सात्ठिक व्यायाम है, अच्छा व्यायाम है। पर इतने 
भर से बुद्धि की जडता दूर नहीं होती । इसीलिए कहा गया है कि उनसे शान 
श्रेष्ठ है । लेकिन जहाँ जान का नाम लिया जाता है, वहाँ मनुष्य निष्किय बन 
जाता है। वह तकग्रधान हे जाता है, उसमे शुग्क्ता और पाण्डित्य आ जाता 
है। इसलिए ज्ञानी से भी भक्त जागे है । “श्ञानात्‌ ध्यान विश्विप्यते ।” क्रिन्तु 
च्यान में सनुप्प मम रहता है, तो निष्किय बनता है ओर जहाँ व्यान टूठ जाता हें, 
वहाँ त्रिया करनी ही पड़ती है। गीता आगे कहती है , थध्यान कर्मफल 
त्याग ।! इसलिए व्यान से मी फल्लागयुक्त कमंयोग श्रेष्ठ है । मे कबूल करता 
हैँ. कि श्रेष कनिए की यह भाषा बोलना अच्छा नहीं है | बेहतर भाषा यही है कि 
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अनेक गुणो का विकास करना चाहिए। आत्मा में अनेक शक्तियों भरी हे । 
इसलिए हमे एक ही युग छा तिक्रास नही करना है । 
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अपने को सम्पत्ति के शल्कि माननेवाले अवयेपणय 


आज नुबह गमकाण के समाधि-स्थान पर मसने कहा था फ्ि रामकऊ्ण 
परमहल को काचन का न्पर्ण नह्य ने होता था। उन्हीकी गर्ग का अनुसरण 
करते हुए म॑ सामहिक काचनमुक्ति' का प्रयोग कर रहा हूँ | इसलिए मने दाग 
किया था कि भगवान्‌ रामक्ण का आश्ीर्वाठ हमारे इस काम को प्राप्त होंग। 
यही दावा में चतन्य महाप्रभु के लिए भी कर रहा हैं । उनका भी आ््ीर्वाद 
ट्स कास के हिए प्राप्त होगा । अगर उनकी प्रेरणा न होती, तो बरगाल में इतने 
सारे भाई मेरी बात सुनने के लिए न आते । इसलिए, जिन बेंणवो के भिप्यो 
को मेरे शब्दों से दु ख हुआ होगा, उनसे म॑ दुबारा क्षमा सॉगता हैँ और आभा 
करता हूँ कि वे भूदान यन्ञ में पूरा सहयोग देसर अपनी वौणवता सिद्ध करेंगे । 
में कहना चाह्ता हैं कि जो अपने को जमीन के आर सपत्ति के मालिक मानते 
है, वे ईश्वर की जगह लेते है | इसलिए वे अनेणव ह। वंग्णव तो वे होगे, जो 
सबको विश्णुमय समझकर उिसीसे कोड चीज न रोकगे | वे सठव यही समझेये 
कि हमारी सभी चीजे भगवान्‌ की हैं, विग्णु की और समाज मी है । 


विष्णुपुर 
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शान्ति चाहनेवालों के प्रकार ;७५; 


अखबार पढनेवाल्े को माल्म है कि आज दुनिया मे अगर सबसे अधिक 
किसी भब्द का उच्चारण शेता है, तो वह भान्ति! ही है| किन्तु यह शब्द हमारे 
लिए नया नही, भारत के अल्न्त प्राचीन घब्दों मे इसकी गिनतो है। हम 
जितने भी सत्कार्य या धरम कार्य करते है, उन सबके आरम्भ और अन्त मे 
आन्ति,, भान्ति., झान्ति.' का तीन बार जयक़रारा ठगाते आ रहे है। लेकिन 
इन दिनो कैवल धर्म कार्य करते हुए ही जञान्ति का उच्चारण नहीं होता, बल्कि 
अधर्म-कार्य करते हुए भी वह होने लगा है । 

शख्स से शान्ति-स्थापता की कोशिश 

आज शखस्रास्र बढाने के लिए राष्ट्रनके राष्ट्र उद्यत है| वेजानिकों की मदद से 
ऊँचे ऊँचे शस्त्र खोजे जा रहे हैं ओर इन सबके लिए 'भान्ति! का नाम लिया 
जा रहा है। इस तरह शस्त्र की होड मे लगे देशो के नेता, जो कि साथ में शान्ति! 
का भी नाम लेते है, ढोंगी है--ऐसा हम नहीं कहते। वास्तव में यह पुराना 
भ्रम है और आश्चर्य की बात है कि विज्ञान के इस युग मे वह बचा हुआ है। 
आज भी समझा जाता है कि गान्ति के लिए शखस्ताख्र बढाने की जरूरत है । 
आज भी लोगो के मन मे यह विश्वास है कि बकरो के बल्दिन की तरह अगक्तो 
का सहार हो जायगा, पर जेर का बलिटान न होगा | इ्सलिए शेर की शक्ति 
प्राप्त करनेवाल्य ही बचेंगा | 

लेकिन अनुभव तो यह है कि जैसे बकरो का बल् पिन होता है, वैसे भेरो 
का नहीं होता, पर उनकी चिकार तो होती ही है । आज शेर, सिह भी मनुष्य की 
करुणा के कारण ही बचे हुए है । नहीं तो ऐसी स्थिति आती कि उनकी जाति 
ही विच्छिन्न हो जाती । खासकर विज्ञान के जमाने मे हिसा-शक्ति बढ़ाने का 
मतल्ब केवल समाज नाश ही हो सकता है । इसल्ए यह श्रम न होना चाहिए 
था | लेकिन कहते हैं कि पुरानी आदत और पुराने भ्रम जल्दी नहीं बदलते | 
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इसोल्ए यह श्रम है कि राष्ट्रा के बीच झान्ति तमी बनी रहेगी, जब सारे राष्ट्र 
धस्त्रास्त्रों ने सुसप्जित ओर बलवान हो जायेंगे | 

दास्तव में यह तो सर्वथा विरुद्ध बात हैं कि ान्ति के लिए. अभान्तिजनक 
ओर निर्भपता के लिए मय ऐटा करनेवाली चीजे बनायी जायें | आज अमेरिका 
के प्रेसिडेण्ट को यह श्रम है, तो पुराने जमाने में परझ्॒रास को भी ऐसा ही सम 
रहा । ब्राह्मण होते हुए भी उसने नत्रियों का अन्याय मियने के लिए. अन्रियत्व 
का ही आश्रय ल्वि | लेक्नि भान्ति स्थापन झा वह प्रयोग उसे सब न सका 
ओर आखिर उसे जन्त्र त्गग कर ज्मीन से फसल पैंट करने का ही कास हाथ 
में लेना पडा | इसलिए जब परशुराम जेसे जानी को भी यह श्रम रहा, तो 
अमेरिका के पेसिटेण्ट और पाकिस्तान के मिनिन्टर को वह हो, इसमें आच्चर्य 
नहीं | लेब्नि आच्चर्य इसी बात का हे कि वह श्रम इन दिनो विज्ञान के कारण 
मिटना चाहिए यथा। पर विजगान के वावजूट वह नहीं मिटा | साराण, ट्सा से 
अहिंसा की खापना का यह प्रवत्न पचासो वार निफल हुआ है। आगे भी न 
केवल वही नि'कल होगा, बल्कि सारी मानवता को भी निष्फल बना देगा । 


अविश्यास से शान्ति सम्भव नहीं 


हक हे 


इसील्ए चान्ति के निमित्त दूसरा भी प्रन्‍्ल चछ रहा है। कुछ राष्ट्रो के 
नेता भान्ति के निमित्त सलह मशविरा करने के लिए टेबुल के आमने सामने 
व्रठते ओर आपस मे चर्चा करते हैं | इसे 'यू० एन० ओ०? कहते अवध्य 
ही हिसा से अधह्सि की खापना का यत्न जितना वेवक़्फी का यत्ना कहा 
जायगा, उतना यह नहीं । लेक्नि आमने-साय्ने वेंठकर चर्चा करनेवाले दहन 
लेगो में एक वडी कमी यह रहती है कि ये आपस में एक दूसरे के प्रति विध्वास 
नहीं रखते | अविश्वासपृर्वक् चर्चा करते रहने से भी शान्ति कमी सम्भव नहीं 
होती। पहले तो वहाँ कुछ ही गिने हुए राष्ट्री को खान मिला है। चीन जेसे बड़े 
राष्ट्र को भी वहाँ ख्यन नहीं, क्योंकि उस पर विव्वास ही नहीं 6। और जिन्हें 
स्थान दिया गया है ओर जो वहीं बैठे हैं, वे भी एक दूसरे को थूृर्त और उग्र 


0 


एचत्ा 


रण 
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कर बाते करते है| ज्ञान्ति का अधिड्टान तो विश्वास ही है। अविश्वास से 
कभी गान्ति नहीं हों सकती | 


शान्ति के लिए निर्णय आवश्यक 


एब् और प्रयत्न दुनिया में शान्ति-स्थापनार्थ चल रहा है । वह यह कि छुछ 
भले लोग एकत्र होकर 'नैतिक सैन्य-सवर्धन'! ( मॉरल रिआममिण्ट ) करते है। 
उनकी यह कोशिश चल रही है कि दुनिया के अन्य उिन्‍ही देशों से जाकर कुछ 
अच्छे काम करे, परस्पर प्रेम-निर्माण हो और मित्रता बंढे | उनके एक भाई 
हमसे मिलने आये थे | उनसे हमारी चर्चा हुई | हमने उनसे पूछा . परस्पर प्रेम 
बटाने के लिए छोटी-मोटी सेवा हम करते रहे, यह अच्छा ही है। पर क्या इस 
सगठन को ल्डाई के बारे में यह निर्णय हे कि कोई राष्ट्र अस्त्र ग्रहण ही न 
करेंगे ” उन्होंने कह्य : नहीं, ऐसा कोई निर्णय तो नहीं हुआ है। फिर भी 
आक्रामक्-युद्ध। ( ऑफेन्सिव वार ) में हिस्सा न लेने का निर्णय है ।! इस पर 
हमने कहा - इन दिनो हमछा न करना और बचाव करना, दोनो में फर्क नही 
होता | ऑफेन्सिव बार! और 'डिफेन्सिव वार ( सरक्षणात्मक युद्ध ) एकरुप हो 
जाते है ।! 

ताल इतना ही है कि बेचारे ये लोग भले है, लेकिन इनके मन में निर्णय 
नही है। शस्त्रवरलू बढाकर गान्ति स्थापित करनेवाले छोगों के पाथ “विचार! 
नही है, परस्पर विचार ओर चर्चा कर गान्ति स्थापित करनेवाले के पास विश्वास 
नहीं है ओर भला कास करते हुए भान्ति स्थापित करनेवाले के पास “निर्णय 
नहीं है | दुनिया मे अग्ञान्ति और हिंसा इतने व्यवस्थित रूप से बढ रही है कि 
हम अनिर्णयपूर्वक उसका सामना करना चाहें, तो भी कर नहीं सकते । 


केचठ अशावात्मक काये पर्याप्त नही 
कछ लोग ऐसे हैं, जिन्होंने भान्ति के लिए तय किया है कि हम शख्र नहीं 
डटायेगे | ऐसे छोग 'पैसीफिल्ट' ( गान्तिवाटी ) कहलाते है | उनऊे पास निर्णय 
है, पद एक वडी वस्तु उन्हें ह्सिक टै। लेकिन युद्ध के रामय हम हाथ में शस्त्र 


घगा।न्त चाहनवाला क ग्रफार ३ 


न उठागेगे, इतने भर से काम नहीं चलता | उसके ल्ए तो विधायक या रचना- 
त्मक निर्माण के कार्य ही करने होगे । विगयक्र ( पॉजिटिव ) भक्ति ही निर्मित 
क्रनी होगी | उसके विना बेवल “अभावात्मक ( निगेटिव ) अक्ति से काम न 
चलेगा । इसका मतलब यह हुआ कि उनके पास निर्षय तो हे पर सक्रि- 
यता नहीं | 

देश के घिकाल के लिए गान्ति जरूरी 


कुछ भान्तिवादी कहते हैं कि हुनिया के अनेक राष्ट्रो को आज झान्ति की 
जन्रत है, क्योकि उसके बिना उनका विकास नहीं हो सक्रता। इसीलिए वे 
निया में भान्ति चाहते है | इनके आन्दोलन को “जायतिक गशागन्ति-आन्दोल्न 
वर्ड पीस मृवमेण्ट ) कहते है | यूरोप में कई ऐसे ठेश ह, जहों कम्युनिस्टो का 
बहत जोर हे, फिर भी वे झ्ान्ति ही चाहते है। कारण जान्ति-स्थापना के विना 
उनका विकास न होगा। वेंसे चीन भी जान्ति चाहता हैं, पाकिस्तान शान्ति 
चाहता है ओर भारत भी भान्ति चाहता है | लेक्नि ये लोग कहते हे क्लि हमे 
गान्ति की बहुत अविक जस्रत हैं, क्योकि अपने ठेश का हमे जीवन मान 
चढाना ६, वरिद्रता मिटानी ६ | किन्व इतने से भाग्ति नहीं हो सम्ती क्योकि 
उन्हें गरान्ति की स्वतन्त्र कीमत नहीं हैं | भान्ति की कीसत इतनी ही है कि चे 
रे काम के लिए उसे चाहते है। देश के विकसित होने ओर उसकी सम्पत्ति 
बटाने के लिए गान्ति चाहते है | यह तो सभी ठेग चाहते हैं और इश्स ढिग्ा से 
सभी देशो में प्रयत्न हए है | 


शान्ति की खतव्य प्यास चाहिए 


धर /#+5 60] 


ध्पृ 
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श्र 


लेकिन गान्ति पानी की तरह है। उसके दो उपयोग हो सकते हे « 
(१) फसछ उगाने के लिए पानी की जल्रत होती है और (२) पानी से ही मानव 
की प्यास मी बुझती है | जिसे प्यास लगी हो, उसे पानी की हमेशा जत्रत है 
ओर उसे पानी की स्वतन्त्र कीमत हे | ठेश को समृद्ध बनाने के लिए था देश का 
जीवन मान बटाने ओर मानसिक समावान होने के लिए भी भझान्ति का उपयोग 
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हो सकता है| जिसे फसल के लिए पानी चाहिए, वह फसल उग जाने पर कह 
सकता है कि अब पानी नहीं चाहिए | इसी तरह जिसे समृद्धि के लिए भान्ति 
की जरूरत है, वह समृद्धि पा जाने पर कह सकता है कि जब हमे गान्ति नही 
चाहिए | किन्तु जिसे प्यास मिटाने के लिए पानी चाहिए, वह हमेशा पानी 
चाहता हैं। इसी तरह जब तक मानवमात्र को शान्ति की स्वतन्त्र प्यास नहीं 
लगेगी, तब तक दुनिया में भान्ति स्थापित नहीं हो सकती | 

भूदान के बारे में जब हम कहते है, तो छोग पूछते है . “आप लेगो को 
समझाते है, यह अच्छा काम है| लेकिन कानून बन जाय, तो यह काम कितनी 
जल्दी हो जायगा / इस पर हम उनसे यही कहते है कि हम तो कानून को 
रोकते नहीं। आप कानून बनाइये, जिन्हे आपने अपना बोट दिया है, उनसे 
वनवाइये । किन्तु व्यान रहे कि हमारा यह भूदान का प्रयत्न सिर्फ जमीन प्राप्त 
कर उसे बॉय्ने के लिए नहीं चछ रहा है। हम यह प्रयत्न इसीलिए कर रहे है 
कि शान्ति का एक बूतन शस्त्र निर्माण हो। लोग जान्ति का स्वतन्त्र मूल्य समझे 
और अपने मसले, जमीन के और अन्य मी मसले, गान्ति से ही हछ कर ले। 
शान्ति का स्वतन्त्र मूल्य स्थापित करने के लिए आज भारत को बहुत अच्छा 
अवसर प्राप्त हुआ है । 

शान्ति-शक्ति की डपासना 


जब हमने आजादी का आन्दोलन चलाया, तब हम हिसा से आगे बढ ही 
नहीं सकते थे | क्‍योंकि हमारे सामने ऐसी सल्तनत थी, जिसके पास बहुत 
अधिक शखस्तासत्र रहे | इसीलिए हमने भान्ति का, अहिसा का उपयोग किया | 
लेकिन वह अहिसा लाचारी की थी। इसके बावजूद आज भारत चाहे तो गर्न- 
वल बढा सकता है। जैसा पाकिस्तान ने किया, वैसा यह भी कर सकता है, 
अपने बल से या दूसरों की मद॒ढ से | इस तरह आज हिन्दुस्तान शान्ति भक्ति या 
शस्त्र शक्ति बढाने का निर्णय करने के ल्ए स्वतन्त्र है। वह बुड्धिपूर्वक चाहे जो 
निर्णय ले सकता है। किन्तु भारत ने भान्ति का जो रासा अपनाया, वह ईबर 
की उस पर कृपा ही है। सौभाग्य से उसे अच्छा नेतृत्व भी प्राप्त है। 


शान्ति चाहनेवाली के प्रकार ३७ 


लेकिन हमसे इतनी ही भावना न होनी चाहिए कि हमारा देश सब तरह से 
पिछडा है ओर जञान्ति के बिना काम न होगा, इसलिए, देश के विकासार्थ ही हम 
शान्ति का मन्त्र जप रहे है। अगर हम इसी तरह सोचते जायेंगे, तो शान्ति की 
गक्ति न बंढेगी | वह कैवल व्यावहारिक साधनसात्र बनेगी | कैवल व्यावह्रिक 
साधन के तौर पर हम शान्ति का मन्त्र जपेगे, तो हमारा देश दुनिया पर नैतिक 
प्रमाच न डाल सकेगा। यह तो सारी दुनिया जानती है कि हिन्दुस्तान में 
दारिद्रय है, अन्बवल वढाने के लिए उसके पास पैसा नहीं &ै। लेकिन मान 
लीजिये कि वह कितना भी वल बढा ले, समृद्ध बने या अम्नात्न बढाने की शक्ति 
उसमें आ जाव, तो भी वह यदि ज्ञान्ति ही चाहे और शत्र न उठाये, तभी 
शान्ति का नैतिक प्रभाव दुनिया पर पडेगा | भोतिक शक्ति हासिक कर और 
समृद्ध बनकर भी शान्ति की उपासना न छोडने की यह निष्ठा हम्मे तभी आयेगी 

जब अनुमव से हमे वह माठ्म होगा कि भान्ति में एक खतन्‍त्र शक्ति है ओर 

उसीसे पेचीदे मसले हल हो सकते है | 

क्ह्य जाता है कि हमने झान्ति से स्वराज्य प्राप्त किया), पर वह पूर्ण सत्य 
नहीं है। अगर वह पूर्ण सत्व होता, तो आज हमे ज्ान्ति की झक्ति का अवधच्य 
अनुभव होता । इममें शान्ति के ल्ए श्रद्मा होती ओर आज जिस तरह देश की 
दुर्गा हुई, चह न होती । आज के पश्षमेद, परत्पर अविश्वाल और जमात-जमात 
में स्पर्धा, यह सब नहीं दीख पडता | हमने वह जो झान्ति का रास्ता अपनाया 
था, वह निश्चय ही लाचारी का था | गाधीजी लाचारी नहीं सिखाते थे, पर हम 
लोग लाचारी से उनके पीछे गये और इसीलिए उन्होंने उस पर जो अमर किया, 
बह विल्कुल इटा-फ््या रहा। किन्तु इतने पर भी यश मिला, क्योंकि दुनिया 
की हालत ही ऐसी थी कि अग्रेज भारत को अपने हाथ मे नहीं रख सकते थे। 
इसलिए जरुरी है कि भारत का कोई भी मसल हो, हम शान्ति से ही हल करे । 
तभी हमारा शान्ति-शक्ति पर विश्वास वैठेगा । 


शान्ति-शक्ति के विना भारत अशक्त 
मान लीजिये, हम कानून के जोर या दूसरे किसी ठ्वाव से लोगो से छीन 
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ले | पर में जानता हूँ कि इस तरह लोगो में जमीन बॉय्ने की शक्ति आज की 
सरकार में उपलब्ध नहीं है, क्योंकि यह सरकार ऐसे लोगो से बनी है. जिसमे 
भूमिवाले बहुत है | जिस भाखा पर वे बैठे है, उनके द्वारा उसी शाखा का 
काटना सम्मव नहीं | बगालर-सरकार ने यह कानून बनाया है कि सवा सो लाख 
एकड में से कैवछ चार छाख एकड जमीन हासिल करें। इसका मतलब यही है 
कि समाज की आज की स्थिति वे जेसी-की-तैसी रखनेवाले हे। इसका बचाव 
उनके पास यही हैं. कि जमीन ज्यादा है ही नहीं | इसलिए वह जिनके हाथ मे 
पडी है, पडी रहना अच्छा है। इस तरह वे सबको जमीन नहीं दे सकते | फिर 
जिन लोगो की बुद्धि इस तरह काम कर रही है, वे जमीन का वेंटवारा क्या 
करेगे ? वे ग्राम की कुछ भूमि ग्राम की कर ढेंगे, यह सभव नहीं | फिर भी मान 
ले कि सरकार कानून के जरिये सब भूमि जैसे वॉटनी चाहिए, वॉट देगी। फिर 
भी दिल के साथ दिल न जुडेगे | कट्ठता निर्माण होगी, भान्ति नहीं | इस तरह 
भछे ही भूमि की समस्या हल हो जाय, पर अगर वह भान्ति-शक्ति के जरिये न 
हुई, तो भारत अगक्त ही रहेगा | शान्ति का स्वतन्त्र मह्त्व समाज को महसूस 
न होगा, तब तक शान्ति नहीं हो सकती, दुनिया से हिसा न टलेगी | भूदान 
का जो आन्दोल्य शुरू हुआ है, वह तो आरम्भ ही है। पर चार साल में जो 
फुल मिला है, वह बहुत वडा है। लेकिन यह जो अत्प-स्वव्प काम हुआ, उसके 
पीछे एक महान्‌ विचार है ओर वह है, शान्ति-भक्ति की स्थापना करने का | 
भेटिया ( मेदिनीपुर ) 
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सत्य ; आध्यात्मिक साधना की पहली छत ४ ६५ 


है 


््क 


आज आशा देवी ने सुझाया है कि आ यात्मिक सावना कहों से आरम्भ हो 
और प्राथमिक महत्व किस चीज को ठिया जाय, इस बारे मे में कुछ कहें । इस 
प्रब्न का उत्तर तो अल्ग-अल्ग प्रकार से दिया जा सम्ता है | सबके लिए एक 
ही उत्तर नहीं हो सकेगा । जो हो सक्गा, वह मैं पीछे बताऊँगा । 


आक्क-परीक्षण 


आरम्म थे में यह कहना चाहता हैं कि हरएक को अपने सन का परीनषण 
करना चाहिए | हममे क्नि गुणों की न्यूनता £ या किन दोपो का प्रभाव हमारे 
वित्त पर प्यादा है, यह हमे देखना होगा । भरीर की प्रकृति की चिक्त्सा होती 
है और फिर उसके वाढ निर्णय दिया जाता है कि इस शरीर में यह कमी है था 
कल्नना रोग है | तब उस कमी की पूर्ति के लिए काय करना होता है | वेद्य वह 
क्यम करता है | वैसे ही अपने मन के दोष और न्यूनताएँ उ्या हैं, यह हर मनुस्प 
देखे | इस काम में दूसरों की, मित्रो वी भी मढढ हो सफती है । परन्तु निर्णय 
का काम तो उस मनुष्य व्या खढ का होगा | जो न्यूनताएँ दीख पडेगी, उनका 
निवारण करना ही उसकी सावना का पहला कदम होगा। 

मान हीजिये, अपने मे अहकार दीख पडा, तो उसके त्याग के ल्ए जो 
साधना जरूरी है, वह करनी होगी । अगर अपने में क्रोध की सात्रा अधिक दीख 
पडी, तो दया, क्षमा आडि के प्रसग अधिक ग्रात् हों, ऐसी कोशिश करनी चाहिए 
और उन गुणों का व्यान करना चाहिए | इसलिए सबके लिए इस प्रब्न का एक 
ही उत्तर नही हो सकता । परन्तु सर्वसाधारण में कुछ खामियों होती ह | इसलिए 
एक साधारण घर्म बन जाता है और एक साधारण उपदेश दिया जाता है। किन्तु, 
जिम भक्त का जो लक्षण होता है, उसके अनुसार वह काम करता है | जिसे जो 
बात जेंचती है, उस दृष्टि से वह उस उपासना को स्वीकार करता है। भेने उपासना 
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शब्द का प्रयोग किया है | उपासना में गुण का विकास आता है) अगर हमसे 
क्रोध है, तो हमे दया-गुण का विकास करने की कोशिश करनी चाहिए | 
जत्रिविध कार्यक्रम 

यह त्रिविध कार्य है ; ( १ ) अगर हममे क्रोध अधिक है, तो दयाछ स्वरूप 
में हमे ईइवर की उपासना करनी चाहिए | जैसे, इसलाम मे ईइवर को रहीम 
और 'रहमान कहा गया है, उस रूप की उपासना करनी होगी। ईश्वर के तो 
अनन्त गुण होते है, लेकिन हममे उसकी कमी है। इसीलिए हम रहीम! की 
उपासना करते है। इसी तरह अगर हममे निर्दयता हो, तो हमे दयाछु परमेश्वर 
की और सत्य की कमी हो; तो सत्यमय परमेश्वर की उपासना करनी होगी | 
(२ ) हम सृष्टि का निरीक्षण करे। यह निरीक्षण हम इस ढग से करे कि सृष्टि मे 
जो दया दीखती है, उसका चिन्तन हो | इस तरह अपने में जिस भुण की न्यूनता 
है, उसके विकास के लिए सृष्टिकी मदद ली जाय । इसे 'साख्य” कहते है| परमेश्व र 
ने सृष्टि मे दया की क्‍या योजना की है, इस दृष्टि से उसका निरीक्षण करे | इसे 
ध्ान-सार्ग' कहते है। ईश्वर ने सृष्टि में जो प्रेम-योजना की है, उसका चिन्तन 
करे | और ( ३) हम अपने मे वह गुण छाने की कोशिश करे | इसे “कर्म योग 
कहते है | इस तरह त्रिविध कार्यक्रम होगा । 


उपासना के विश्निन्न मार्ग 


कुछ सम्प्रदाय प्रेम पर जोर देते है | जैसे, ईसामसीह ने कहा था: “गॉड 
इज लव” याने प्रेम ही परमेश्वर हैे। इसल्ाम ने कहा है , परमेम्बर 'रहीम” और 
“हमान' है | उपनिषदों ने कहा ; “सत्य ज्ञानसनन्तम!” | इस तरह उपनिषदों 
ने सत्य पर जोर दिया । बापू ने सत्य और अहिंसा पर जोर दिया। उन्होंने कहा 
कि सत्य और अहिंसा को एक ही समझो । इस तरह उपातना के भिन्‍न-मिन्‍न 
मार्ग साने जाते है। अक्सर मनुष्य मे लोभ की मात्रा अधिक होती है| इसल्ए 
दान का उपदेश चलता है ओर परमेश्वर की उदारता का चिन्तन करने के लिए 
कहा जाता है | इसी तरह मनुष्य में क्रोध हो, तो उसे परमेश्वर की दया का 
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चिन्तन करना चाहिए | उसमे काम की मात्रा अविक हों) तो उसे संयम की 
साधना करनी चाहिए ओर परमेश्वर की योजना में क्सि तरह कानून बने है, 
कैसे नियमन होता है, इसका मनन करना चाहिए | इस तरह काम, ऋ्रोंव, लोभ 
थ्रादि से मुक्त होने की जो सर्वसाधारण इृटि है, वह मेने आपके सामने रखी | 
मुल्य दोप - असत्य 

लेकिन, अपनी दृष्टि से सबने अधिक मह्स्व भें जिस चीज को देता हैं. ओर 
सब्रके लिए जो चीज मुझे अत्यन्त जरुरी लगती है, वह मे अभी आपके सामने 
रूँग। | हीरालाल शाली हमसे मिलने आये थये। उनसे हमारी पन्द्रह दिन तक 
रोज चर्चा चलती यी। उनसे मेने वह बात छेंडी। मेने कह्य कि आज लो 
सामाजिक मृल्य चलते है, उनमें बडा सारी फर्क करने की जरूरत है। आज 
कुछ 'महापातक' माने जाते है, जैसे, सुबर्ण की चोरी करना, शरात्र पीना, व्यमि- 
चार करना, खून करना थ्रादि | इन सयत्री 'महापातजो' में गणना होती है और 
बाकी के सब्र 'डपपातक' माने जाते हैं। लेक्नि हमे लगता है कि हमारी साबना 
तब तक आगे नहीं बटेगी, जब तक हम यह ने सममभेगे कि ठुनिया में जितने दोप 
होते है, जैसे, खूत, व्यभिचार आठि, ओर जिन्हें हुनिया बहुत बडा दोप मानती 
ह--वे सत्र ठोप गोण है और मुख्य ढोप है, “असत्य ” | असत्व ही एक नेतिक 
दोप है और बाकी के सारे व्यावहारिक ठोप है। झगर यह छत्ति समाज मैं स्थिर 
हो जाय, तो हम आज की कमो से सुक्त हो सकेगे | 

मानसिक रोग 

मान लीजिये कि कोई आदमी बीमार पडता है। वह उस बीमारी को प्रकट 
करता है, छिपाता नहीं है, क्योकि प्रकट करने से रोंग डॉक्टर की समझ में आता 
है और फिर डॉक्टर की उसे मदद मिल सकती है; जिससे वह बीमारी से मुन्द 
हो सकता है। क्न्ठि अगर किसीने क्रट गलत काम किया, जिसकी डुनिय्मा मे 
निन्‍्ट होती है, तो वह उस काम को छिपाता है। इस तरह मनाप अपनी मान- 
सिक चुगइयों को छिपाता है । इसका परिणाम यह होता है कि उसके निवारण 
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का रास्ता उसे नहीं मिलता और उसमे से दूसरे की मदद भी नहीं मिलती। 
इसलिए हम चाहते है कि समाज मै यह विचार पैठ जाय कि जितने पाप माने 
जाते है, वे सब शरीर के स्थूल रोगो के समान ही मानसिक रोग है। 


रोगी दया का पात्र 
हम रोगी से छणा नहीं करते, बल्कि उसकी ओर दया की निगाह से देखते 
है, यद्यपि यह जाहिर है कि मनुष्य को बहुत-से गेग दोपो के कारण ही होते है । 
सारे रोग ऐसे ही होते है, यह तो मैं नहीं कहेँगा, क्योकि ऐसी निरफवाद बात नहीं 
कही जा सकती | कुछ ऐसे भी रोग हो सकते है, जो मनुण्य के दोपों के कारण 
नहीं होते । लेकिन में अपनी बात कहूँगा। बिलकुल बचपन की तो नहीं, 
क्योकि उस समय के बारे में मैं नहीं जानता, लेकिन जब से मुझे ज्ञान हुआ, 
उसके बाद की वात करता हूँ | तब से मैंने देखा है कि मुझे जो रोग हुए, वे सब 
मेरे दोषों के ही कारण हुए. । कोई रोग हुआ, तो सोचने पर मुझे! मालूम हो जाता 
है कि वह अमुक ढोप के कारण हुआ | मुझे तो जब तक दोप मालूम नहीं होता, 
तक तक चैन नहीं लेता ओर सोचने पर कोई-न-कोई दोप मिल ही जाता है | 
बर्ताव में जो कुछ अव्यवस्था थी, वह ढीख जाती है| इसलिए रोग के लिए रोगी 
ही जिम्मेवार होता है । फिर भी हम उसे ठोपी नहीं समझते, बल्कि दया का पात्र 
ही समभते है । 
घृणा का दुष्परिणाम 
अस्पताल में किसी रोगी को भरती किया जाता है, तो उसका रोग गम्भीर 
होने पर भी वर्श के सब लोग उसकी ओर घृणा की दृष्टि से नहीं, बल्कि दया 
की दृष्टि से ही देखते ह. और मानते है कि हमे इसकी सेवा करनी है। साथ ही 
भी अपना रोग छिपाता नहीं है। वेसे ही हम चाहते है कि मानसिकृ,वुराइयो 
के बारे में भी हो | जहाँ जरूग्त न हो, वहाँ उन्हें प्रकट न किया जाय। आज तो 
आम जनता के सामने उन्हें प्रकट करने की प्रेरणा या हिम्मत मनुष्य को नहीं 
होती, क्योकि आज समाज में उसकी निनन्‍्दा होती है ओर उन बुराइयो की ओर 
घृणा की निगाह से ठेखा जाता है। कुछ रोगो की ओर भी घंणा की निगाह 
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से टेखा जाता है, तो मनुष्ब उन्हे भी छिपाने वी सोेशिश करता है, बैसे--कोढ़ | 
मेरे पेट में अल्सर है, तो में उसे छिपाता नहीं, उसे प्रकद कर देता हैँ । लेकिन 
ज्सीकी कोह हुआ; उसे छिपाने की कोशिश करता है। इससे उसका 
रोग दुन्त्त नहीं हो सकता | लेक्नि उसका परिणाम यह होता है कि उस मनप्य 
का गेग बटता जाग है और चूँकि वह समाज में सबके साथ खुलेआम व्यवहार 
करता है, टसलिए उसका गेय दूसरों कों भी छगने का खतग रहता है। तो, 
इसम नत्र तग्ह से खतरा है | 
मूल्य वदलना जरूरी 
इसी प्रकार आज समाज म मानसिऊ दोर्पों के प्रति शृणा है, इसलिए मनुप्य 
प्रक नहीं क्ग्ता। होना तो बह चाहिए फ्ि श्राज समाज में जितने भी 
प गिने जाते ह--शरात्र पीना, व्भिचार करना आदटि--वें सब मामूली दोंप 
हैं ओर नैतिक ढोप एक ही है, 'छिपाना , 'असत्य' | अगर यह मूल्य स्थापित हों 
लाय, तो समाज जल्दी मुघरेगा | दसलिए सत्य आर अर्टिसा में फर्क किया जाता 
विशेष हालत में क्सीने हिंसा कर डाली, तो उसका वह दोंप होंगा। 
स्लि असत्य ही तो मूल नेतिक दोप है ओर बाकी के सारे शारीरिक या मानसिक 
दोप है, यह मूल्य समाज में स्थिर होना चाहिए। 
दोप प्रकट कर 
इसलिए मे चाहता हें कि हम बेखव्कफे अपने ठोयो को प्रकट कर देना 
चाहिए। कुछ लोगों का मय लगता है कि इससे तो ढोप इढेंगे । तभी तो वे 
कहते हैं कि लॉकनिन्ठा की जल्ग्त है ओर इसीलिए लोक-निन्‍्दा को विक्‍्सित 
क्या गया है। लेकिन आज टस पर इतना जोर टिया गया है कि उससे कुछ 
ठोप तो सम होते ह, एर उनके पीछे असत्य फैलता है। असत्य बहुत वडा दोष 
। इस तरह छोटे ठोपो के चले बोंद बदा दोप आगे, तो खतरा पढा होता है | 
आज बच्चे अपना अपगव छिपाते हैं। लेकिन अगर उन्हें तालीम दी जाये कि 
ग्रपगथ छिपाना ही सत्रसे बडा अपराध है, सबसे बडा ठोप है, तो वे ऐसा न 
क्रेंग | इन दोपों की तरफ ठेखने की समाज वीं आज जो 
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जो दृष्टि हैं, वह बढलेगी | 
आज हम जिन ठोपों को सवानक पाप मानते हैं, उन्हें वेसा न मानें, तो उन 
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पापी से समाज की मुक्ति हों सकती है। लेकिन उन्हे छिपा करके तो हम मुक्ति 
का रास्ता ही बन्द कर देते है। इसलिए सबसे प्रवान मूल्य सत्य है। आध्यात्मिक 
दृष्टि से सोचनेवाले के लिए वही मुख्य वस्तु है । 
सत्य बुनियादी गुण 
महापुरुषों में कई दोष होते है। हमने सुना है कि ऋषि क्रोध करते थे । 
लेकिन कोई भूठा हो और फिर भी सत्पुरुष हो, ऐसा नहीं हो सकता | सत्य तो 
बुनियादी चीज है। प्राचीनकाल से आज तक इसे महत्व दिया गया और बुनियादी 
चीज माना गया है। लेकिन बुनियादी चीज मानने का मतलब, महत्व देना भी 
होता है। और बुनियादी माने मामूली चीज, ऐसा भी एक श्रर्य माना जाता है। 
जैसे, बुनियादी शाला याने प्राथमिक शाला। इसी दृष्टि से सत्य को बुनियादी 
गुण मानते है ओर समभते है कि वह तो मामूली गुण है, पहले दर्जे का गुण 
है, कॉलेज का गुण नहीं है। इसलिए जो लोग असत्य को अपने जीवन मे 
स्थान देते है, जिनका सारा व्यवहार असत्य पर खडा है, वे भो यह चाहते है कि 
अपने बच्चो को स्कूलों मैं सत्य ही सिखाया जाय, असत्य नहीं । क्योंकि सत्व तो 
बचपन का गुण है, ऐसा वे मानते है। शायद वे यह भी सोचते होंगे कि बच्चे 
कॉलेज मे जाने पर असत्य सीख लेंगे। परन्तु प्रायमिक शाला में तो सत्य चाहिएं 
ही, ऐसा उन्होंने माना है। इस तरह अभी हमने सत्य केवल बच्चों के लिए, 
सन्‍्यासियों के लिए ही रखा है। बाकी सबके लिए. अपवाद रखे है। ये अपवाद 
इतने ज्यादा है कि सस्कृत व्याकरण मे जैसे नियम से भी ज्यादा अपवाद होते है 
आर उनकी लम्बी फेहरिस्त बनती है, उसी तरह सत्य का कब्च उपयोग न किया 
जाय, इसकी लम्बी फेहरिस्त बन जातो है । राजनीति में, व्यापार मे, अदालत में 
ओर शादी में भी असत्य चलता है और यह भी दलील पेश की जाती है कि उसे 
असत्य ही न कहा जाय | याने ये लोग असत्य की व्याख्या ही बदलना चाहते हैं| 
सत्य ही एकमात्र साधना 
सत्य को मौलिक ( की 076माआए ) गुण माना गया है, इतना ही बस 
नहीं है। 'सत्य ही एक नैतिक तत्व है और बाकी के सारे नैतिक गुण नहीं है, 
सामान्य गुण या दोप है, यह विचार नीतिशासत्र में रूढ हो जाय, तो समाज में 
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सवार होगा ओर आध्यात्मिक सावना में उससे मद मिलेगी | जहां मनुप्य सत्य 
के छिपाता हैं, वहों दड से बचने के लिए; छिपाता है। उसमा छिपाना भी 
कुशलता मानी जाती है । इसलिए हम चाहते है कि ढोंपो के लिए दड ही न 
होना चाहिए, वल्कि उनकी टुरुग्ती होनी चाहिए। कोई गैमार पडता है, तो 
हम उसे सजा थोडे ही देते ह। हाँ, उसे उपवास करने के लिए कहते हैं, क्डबी 
दवा पिलाते हे ओर क्भी-कमी ऑपरेशन भी ऊरते हें। अगर इन्हींकों दड ज्हना 
हें तो कहिये। परन्तु यह तो '्रीट्मेट! है, उपचार है, सेवा हैं। इसलिए. समाज 
में जितनी बुराइयों है, उन सबके लिए उपचार ही होना चाहिए, दड नहीं। यह 
वात समाज में रूढ हो जाव, तो आसानी से मन दुरुस्त हो सकता है और समाज 
बदल सकता है। कुछ लोगो को इसमें खतग मालूम होता है। वे कहते है. कि 
अगर बह ठटवाली व्यवस्था मिट जायगी, तो मनुप्यो के दोप खुलेझाम फेलेगे | 
लेकिन यह विचार गलत है। थग्राज ठठ ठेकर सब दोपगों को दबाने या छिपाने 
की प्रवृत्ति बढ़ी है। उससे अन्त शुद्धि नहीं होती ओर परिणामस्वरूप बुगइयाँ 
फैलती ह। इसलिए. मेरी यह मान्यता है कि सब लोगों की और खासकर 
ग्राध्यात्मिक साथना करनेवालों को तो सत्य को कभी छिपाना ही न चाहिए । 
यही सर्वोत्तम साधना होगी | यही प्राथमिक, बीच की ओर आखिरी सावना 
होगी। यही एकमात्र साथना होगी | 

डपनिपों में कवि कहता है 

हिरण्मयेन पात्रेणय सत्यस्थापिहित झुखम । 
तत्‌ त्व पूयन्नपावृण सत्यधर्माय दृष्टये ॥ 

थाने सत्य का मुख ट्स्ए्यमय पात्र से ढेंका हुआ है। में सत्य-बमों हैं, 

इसलिए: हे प्रमु, वह असत्य का पर्दा दूर कर दो ।? 
आरम्भ कहाँ से हो ? 

इसलिए यही सर्वोत्तम था सर्वप्रथम साथना है। इसका आरम्भ स्कूल से 
और घर से हो | श्ाज तो यह होता है कि लडके माता पिता से अपने दोष छिंपाते 
और मित्रों में प्रकट करते है| कितने आश्चर्य की बात है कि जो माता-पिता उन 
पर इतमा प्यार करते है, उनके लिए. त्याग करते है, उनकी सेवा करते है, उन्हींसे 
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बात छिपाने की प्रवृति बच्चो में होती है ओर जिनके साथ वे खेलतैमर है, उन 
मित्रों के सामने दिल खोलकर वे उन्हें प्रकट कर देते है। वे बचानेवाले तो नहीं, 
खेलनेवाले होते है । फिर भी माता-पिता के पास प्रकट नहीं करते, क्योंकि मांता- 
पिता ने कभी उन्हें पीया होगा, डराया होगा, घमकाया होगा । 

बच्चे जानते है कि माता-पिता उन पर अत्यन्त प्यार करते है। लेकिन यह 
जानते हुए भी बच्चे उनसे वात छिपाते है। जहाँ बच्चे माता-पिता से बात छिपाते 
है, वहाँ वे सबसे छिपायेगे । क्योकि अगर हम अपनी वात सबसे अधिक किसीके 
पास खोल सकते है, तो माता पिता के ही पास। माता-पिता जितने प्रेममय होते 
है, समाज मे दूसरे लोग उतने प्रेममय नहीं होते । इसलिए जो लडका माता पिता 
से बात छिपायेगा, वह सारी दुनिया से छिपायेगा । कमी कभी ऐसे लडके मित्र के 
सामने बात प्रकट करते है, लेकिन वह अज्ञानवश होता है। अगर उन्हें मालूम हो 
जाय कि वे मित्र उनकी निन्‍्दा करते है, तो फिर वे उनके सामने भी उसे प्रकट न 
करेंगे । इसलिए, सत्य का आरम्भ स्कूल से और घर से होना चाहिए. | स्कूल 
में भी दए्ड देना, ताडन करना न होना चाहिए। 

अगर किसीसे कोई दोप हुआ, तो कुछ हुआ ही नहीं, ऐसा मानना चाहिए । 
किसीकी नाक मन्‍्दी है, तो हम उसे साफ करते है, उसे दोषी नहीं मानते । 
कोई बीमार हुआ, तो हम कहते है कि ढो रोज मत खाझ्ो | वैसे ही किसीसे 
दोप हुआ, तो कुछ भी नहीं हुआ, ऐसा मानना चाहिए और उससे कहना 
चाहिए कि दुबारा ऐसा मत करो । इस तरह की उठार-बृत्ति रूनी चाहिए । 
उस दोप से क्‍या नुकसान होता है, यह उसे समभझाना चाहिए. । जिस तरह रोग- 
विजान में मनुष्य को रोग हुआ, तो हम उसे समभाते है कि कोन-सा रोग है, तो 
फिर वह बच जाता है। इसी तरह घर में, शिक्षा मं, नीतिशासत्र मं ओर अय्यात्म 
में सत्य होना ही चाहिए. । नीतिशातत्र और अब्यात्म, दूसरे पचासों गुणों पर जोर 
दे यान दे, परन्तु उन्हे यह कहना चाहिए कि सत्य ही मुख्य वस्तु है | 

सत्य क्या है? * 
कभी कमी 'सत्य की व्याख्या क्या है), ऐसा सवाल पूछा जाता है। लेकिन 
यह पूछना ही गलत है। एक बार एक भाई ने पूछा कि 'सत्य क्या है ” मैंने 
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कह कि सत्य है खजूर |! उसने समझ्ला ऊफ़ि में विनोंढ कर रहा हैं | फिर मेंने 
कटा कि अगर आपको लगता है कि सत्य खजूर नहीं है, तो सत्य वाठाम समझो ।* 
वह बात भी उसे नहीं जँची, तो मेने कहा ; 'सत्व क्या चीज है, यह आपमों 
मालूम हैं, ऐसा दीववता है। क्योंकि मे जिस-जिस चीज जा नाम लेता हैं, वह 
आपमनो जेंचती नहीं | फिर आप ही बतादये कि सत्य क्या है? उसके अनुसार 
में व्याख्या कछेँगा | सत्य की व्याख्या भी सत्य की क्सादी पर कसी जायगी। 
सत्य की कोड व्याख्या नहीं हो सकती | सत्य स्वय स्पष्ट ६। दुनिया में इतना 
स्यप्ट दूमग कोई तत्व नहीं हैं। अहिंसा किसे कहा जाब, इसकी व्याख्या करने 
जाओ, तो जाती तक्‍लीऊ होती है। लेक्नि सत्य के साथ बह बात नहीं है । 

गाता ने कहा है कि अखुरों में सत्य भी नहीं होता। बाने, सत्य ऐसा गुण 
है फि बच्चा भी उसे समझ सज़्ता हैं। क्न्तु बच्चे जो जय हम सिख्ततै है कि 
सत्य बोलें, तभी वह असत्य कया चीज हैं, यह सीख जाता है। क्योंकि वह 
पुछ॒ता है कि सत्य बोलना याने क्या ? तब्र उसे असत्य का परिचय कराना पड़ता 
है। इतना स्वय स्पप्ठ है सतत | परन्तु हम उसे दबाने की कोशिश करते है। 
व्यापार, व्यवह्मर, हर जगह असत्य की जब्ग्त है, ऐसा कहा जाता है) याने, 
क्सि चीज को मह्त्व ठेना ओर क्सि चीज को गोण मानना, यह हम जानते 
ही नहीं | इसलिए. अपनी दृष्टि से तो में यही कहेँगा कि आव्यात्मिक ओर 
ब्यावहार्कि, दोनो इग्य्यों से सत्य को प्रधान स्थान देना चाहिए। हमारे लिए 
सर्वप्रथम वन्तु सत्य ही हैं| हम उसीरी उपासना करनी चाहिए | 


रे सत्य आर निभयता 
सत्य की प्रति में दूसरे गुण आते हैं। लेक्नि आज ऐसा नहीं होता, क्योकि 


हम अपने दोप प्रकट करते है, तो समाज में निन्‍्दा होती है। उस निन्‍्दा को 

हन करने की हिम्मत हमसे होनी चाहिए | इसलिए सत्य-रक्ञा के लिए निभवता 
की जरूरत मह्सूम होती है। जो कुछ होना है, होने दो, कोई हमारी कितनी भी 
निन्‍द करे, हम सत्य ही बोलेंगे, ऐसा निश्वय करने की आज जरूग्त है। जिन्‍्तु 
वास्तव म्‌ सत्य तो स्वाभाविक है। आज समाज की हालत उल्टी है, टर्सालए 
सन्य के लिए निर्मवता की जरूरत है। तभी तो नाहक निर्मयता का मह्त्य बट 
गया है | नाहक कहों या उचित, पर थआ्राज बिना निर्भवता के सत्य प्रकट नहीं कर 


| 


सर्वेविध दासता से मुक्ति की ग्रतिज्ञा :७; 


आज मुझे इस वात की बहुत खुशी हो रही है कि आखिर इस वीर-भूमि 
में मेंग प्रवेश हो गया। यह वह समि है, जिसने चक्रवर्ती अशोक को अहिंसा 
की दीक्षा ठी थी | जिसने “चट अशोक! का परिवतेन कर उसे 'वर्म अशोक? बना 
दिया। गांधीजी कहते थे ऊफ्ि दरिठ्रों की सेवा के लिए कहीं गोडे जाना है, तो 
उन्कल म॑ जाना है। लेक्नि मैने देखा कि भारत मैं अन्य मी ऐसे प्रदेश है, जो 
दारिद्रय मैं उत्कल के साथ मुकाबला कर सकते हैं। 


स्वराज्य के दो अश 


मुझे इस वात की विशेष खुशी हो रही है कि आज ख्वराज्य की प्रतिज्ञा का 
दिन है और इसी दिन हमारा यहाँ आना हुआ है। इस दिन हिन्दुस्तान ने न्वगज्य 
की प्रतिन्ा ली थी ओर आज इसका एक अ्रश पूरा हुआ है। लेकिन जो अश 
पूरा हुआ है, वह छोटा सा है और जो प्र करने का वाकी है, वह बहुत बडा अश 
है। हम किसीका जुल्म सहन नहीं कर सफ्ते, बह स्व॒राज्य का एक अश है ओर 
किसी पर जुल्म नहीं करते, यह दूसरा अश है। हम न क़िसीसे ढबगे और ने 
क्सीकों दवायेगे, हम न क्सिीसे डरेगे ओर न फ़िसीकों डरायेंगे। थे टो अ्रश 
मिलकर निर्मयता ओर स्वराज्य होता है। जयछ का शेर जुल्म नहीं सहन कर्ता, 
लेस्नि वह स्वतन्त्रता का प्रमी नही है । क्योकि वह दूसरे जानवरों पर जुल्म करता 
है | इसीलिए स्वातन्ब्यप्रेमी मनुप्य की व्याख्या में यह करता हूँ कि जिसके घर 
तोता पिंजरे में हो, वह स्वतन्त्रता का प्रेमी नहीं । 
अस्पृश्यता सिटानी चाहिए 
अग्रेजों की सत्ता तो हमने यहाँ से हटा ढी, फिर भी पूरी तरह से आजादी 
प्रकट हुई, ऐसी बात नहीं | आज भी यहाँ ग॒लामी के अनेऊ प्रकार है। इसलिए, 


ज२ मसुदान-गगा 


आज हम सब लोगो को यह प्रतिणा ठोह्रानी है, फिर से प्रतिना करनी है कि 
इस देश में किसी प्रकार की गुल्मामी हम न रहने देंगे। आज मुझे विशेष रूप से 
स्मरण होता है अपने हरिजन भाइयो का, जिनका छूत-अछूत-मेद हमने अभी 
तक छोडा नहीं है। हमें प्रतिज्ा करनी है कि इस मगल देश में अस्पृश्यता की 
अमगल प्रभा हम एक टिन भी न चलने ठेंगे। जो मी अधिकार दूसरे सच 
लोगों को है, वे सभी हम हरिजन माइयों को देंगे, तभी पूरे आजाद होगे। 
वह तो सामाजिक गुलामी का एक नमूना है, जो सबसे बदतर है। 


मालकियत मिटानी है 


दूसरा आर्थिक गुलामी का नमूना है, भूमिहीन मजदूर और शहरवाले फेक्टरी 
के मजदूर । आप जानते है कि इस आन्दोलन को, जिसे लोग भूदान-यज्र-आन्दो- 
लन कहते है, मैने 'मजदूरों का आन्दोलन! माना है। उनके दासल-निरसन के 
लिए, हमने अमी तो भूदान-यन और सम्पत्ति-दान-यत्र का काम शुरू किया है, 
लेकिन यह तो आरस्मभमात्र है। हमे करना तो यह है कि भारत में कोई भी 
सालकियत का ढावा नहीं करेंगा। मालिक एक भगवान्‌ होंगा। भगवान्‌ ही 
मालिक और स्वामी है, हम तो सारे उसके सेवक है, सबकी बराबरी है। हमें 
सम्पत्ति की, कारखानों की मालकियत मिटानी है। सारे समाज की सम्पत्ति समाज- 
भर बहती रहेगी और सबको उसका समान रुप से लाम मिलेगा, यह हमें 
करना है। हमारे देश मे व्वरी-पुरुपों के बीच भी काफी असमानता है। इसे भी 
हमे मियकर स्त्रियों को पूरी आजाढी देनी है, तमी स्वराज्य का एक अश पूरा 
होगा। हमें इस बात की खुशो हो रही है कि इस देश में यह शब्द निकल पडा 
है कि हमे यहाँ 'अहिंसक समाजवादी रचना' करनी है। हिन्दुस्तान के समाजवाद 
में हम लोगो ने विचार कर निर्णय किया है कि इसमें मनुष्यों के साथ गायो 
और बैलो का भी समावेश होगा | इसलिए इस देश में अपने जानवरों पर भी 
हमे बहुत प्यार बरसाना चाहिए। उन पर कोई अन्याय नहीं होना चाहिए | 
आठिवासियों को सम दूसरे लोगो के स्तर पर लाना होगा। ये सब प्रतिनाएँ 
हमे अभी पूरी करनी हैं। इसलिए आज के दिन का मह्त्य ज्यादा है। 


श ल् 
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में तो और गह्गई में जाकर बट भी कहना चाहता हैँ कि हमारी इचख्ियों 
ओर मन, सत्र हमारे वश में रहेंगे, हम उनके गुलाम न ॒ौहेंगे। इसलिए 
प्राचीन मल में बैढिम क्रपमि ने मंत्र ठिया था * ग्रत्तेमहि ल्वराज्ये--हम 
स्यगज्य के लिए प्रयन ररेंगे । दस तरह गुल्मी के सभी प्रकगें को हमे मिद्यना 
है ओर उसके लिए घृदान-बन्न प्रतीक मात्र है। इतना सारा काम बिना अहिनिक 
क्राति के नहीं हो सकेगा, इसलिए, हमने अट्सिक क्राति का उदवोध क्िणि है| 
भूढान-बन में जो जमीन मिलेगी, उनझा क्म-से-क्म एक्-तिहादई हिल्‍्सा हरिजना मं 
बेंडिया, ऐसा हमने वहत पहले से जाहिर कर दिया है| 


भूदान-यत्न और सामाजिक, आशिक विपमता 


आज के टिन हम सब ग्रतित्रा करें कि हम अपने ठेश म फ््सी भी प्रकार 
वी सामाजिक और आथिऊ गुलामी न रहने ठेगे | हर मनुप्य वो अपनी सम्पत्ति 
का और अपनी भूमि का छुठा हिम्सा ढरर ही खाप़ेंगे | सम्पत्ति, जमीन गॉँव-गोंत्र 
ब्रेटेगी और सारे गवों में गोंकुल स्थापित होगा । इसलिए हम यह अपना परम 
भाग्य समझते है कि राजनैतिक स्वतत्रता का मसला हल होने के साथ ही यह 
व्मम म्खने का मौरा भगवान ने हमे दे ठिया | आप सब बड़े साग्यवान्‌ हे कि ऐसा 
काम करने, वर्म-कर्व में हाथ बेंगने सा मोंक्ना मिला है। पहले कम के तौर पर 
आज हम छुटा हिल्मा मॉगते है; लेकिन आखिर हमे कुल जमीन गांव की 
बनानी है ) 
लक्षणनाथ रोड 
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हमने जाहिर कर ही दिया है कि हिन्दुस्तान में जैसे हवा, पानी, सरज की 
रोशनी सबझे हासिल है, वैसे ही जमीन भी सबको हासिल होकर रहेगी ।! हमारी 
खूबी यह है कि हम यह काम लोगों के जरिये करना चाहते है | लोगो को समभाकर 
उनका हृदय-परिवर्तन करके करना चाहते है। हम उन्हे समभाना चाहते है. कि 
जमीनवालों ओर भूमि-हीनो, दोनो का इसोमे भला है कि जमीनवाले कप-से-कम 
अपनी भूमि का छुआ रिश्सा भूमि हीनो को दे दे। हम यह भी सममाना चाहते है 
कि सम्पत्तिवाले अपनी सम्पत्ति का छुठा हिस्सा सम्पत्तिहीनों को प्रेम से दे दे । हमारे 
पास यह काम करने का एक ही श्र है ओर वह है, प्रेम से समझाना | इसलिए, 
जहाँ-जहाँ हम जाते है, लॉग हमारे सामने शका पेश करते ओर हम उनका उत्तर 
ठिया करते है | कई जगह वही शका बार-बार लोग पूछते है, लेकिन हम वार-कर 
उत्तर देने मे थकान नहीं महसूस करते है, बल्कि हमारा उत्साह बढ़ता ही है। 
लोग पूछते है और आज भी एक भाई ने पूछा कि आखिर आप जो सर्वोद्य- 
समाज बनाना चाहते है, उसमें लक्ष्मी बढ़ेगी या घटेगी १ उसमें सग्रह रहेगा या 
नहीं ? लोग समभते है कि 'बावा” पैदल घूमता है, बहुत कपडा नहीं पहनता ओर 
परिग्रह छोड बेठा है, तो सारे समाज को भी ऐसा ही बनाना चाहता है। साराश, 
वे समर लेते है कि सर्वोदय-समाज में कम-से-कम सम्मह ओर शायद लक्ष्मी भी 
कम-से ऊम रहेंगी ओर इसीलिए, यह बात सभी हमसे पूछते है । किन्तु हम उन्हें 
सममझाना चाहते है कि हम समाज तो “अप्ग्रह के तत्व पर ही खडा करना है, 
लेकिन पअप्तग्रहा का अर्थ लोग समझे! नहीं है। आज हम उसे ही सममाना 
चाहत हे | 
अपरिगह से अति-सम्रह, पर विभाजित 
आज तो हिन्दुस्तान में सवोद्य-समाज है ही नहीं । बडें-बडे घनपति है और 
लोगों पर सम्रह बढ़ाने की थुन सवार है। लेकिन इतनी मग्रह-निष्ठा करके भी 
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लोगो ने कितना सतह क्या १ हर घर में आव्मी पीछे टार्ट छुटक दूध है, बद 
तो आज मग्रही समाज वी रचना ६ । सिन्‍्ठु वावा जो समाज बनाना चात्ता हैं, 
असग्रही समाज लाना चाहता हैं, उसमें हर मनुप्य के पीछे एक सेर दूध स्हेगा। 
आज तो सत्रही समाज में यह हालत है कि देश के पास सालभर का अनाज 
होगा या नहीं, यहो शज्ज है । 

लेम्नि वावा जो असग्रही समाज बनाना चाहता है, उसमें क्‍्म-से-कम दो 
साल के अनाज हा प्रग॒ सग्रह रहेगा | बाबा के समाज में हर घर में अनाज गहेगा 
और भूखो को हर घर से जारर जाना मॉगने का हऊ होगा । जैसे प्यासा जिसी 
भी घर म जारर पानी सॉगता है, तो उससे मो पैसा नहीं मॉगता ओर पानी 
पिलाता है, वेंने ही कोई भी भ्रम्वा किसी भी घर मे जाब, तो लोग उसे जिसने के 
लिए गजी होगे । उसे खिलाने के लिए हर घर में प्रग अनाज हो, ऐसा बाबा का 
असंग्रही समाज ६। वात्रा ने वह वात नयी नहीं कही । बाबा के बाबा, परमंगुरु 
उपनिपदो ने ही बह मत्र ठिया है. कि अन्न खूब वढाओ | उपनिपद का अर्थ हैं, 
ब्रह्मविद्या । वह सवसे समझकाती है ऊि जगत्‌ मिथ्या हैं, इसलिए आसक्ति मत 
गो | वही यह भी सिख्ललाती है कि अन्न वहु छुव्ीत तद्‌ बतम अन्न खूत्र 
बढ़ाओं । वावा कत्ता है कि अन्न बढायेगे, तो हर श्र मे अन्न सूत्र स्टेगा । इतना 
रहेगा कि कोई उसकी कीमत ही न करेगा, उसे मिव्वा समझेगा | फिर अगर कोई 
भूग्वा हों, तों लोग उसे खिलावेगे । लेम्नि काट अन्न वेचेगा नहीं । 

श्प प्रछेगे कि ८समे अमग्रह क्या हुआ, बह तो सम्रह ही है | लेकिन इसमे यह 
खबी है कि सखे को हर मोई खिलाबेगा | जो लोग “टाल्डा! खाते ह, उन्हें अच्छा 
खाने के लिए मिलेगा | वावा के समाज में खूब थी मिलेगा, तरकारी मिलेगी । 
कसी भी घर मं श्राय जाइसे, घर का मालिक आपसे उहेगा, 'श्राइये, जग दो घंटे 
खेत में वमम कर, ग्यारह बचे नोजन फरेगे | अभी तो नो वजे ह |? तो, बाबा के समाज 
में लोग गोश्त, मछली खाना छोड दगे ओर टसीलिए गाव का दूध खब पावयेगे | 
आज तो गाय को मुश्किल से दूध रहता है, पर बावा वी योजना म, अपरिग्रही 
समाज में शहद की महानदी ग्हेगी । जैसे महानदी जगल से आती है, वेसे ही 
शुहठ भी जगल से आयेगा | इस तस्ह अपरिग्रही समाज मं हम दतना परिग्रह 
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बढ़ाना चाहते है, लेकिन लोग जानते ही नहीं | हम स्म्रह तो बढ़ाना चाहते है, 
प्र उसे घर-घर में बॉग्ना मी चाहते है। हम नहीं चाहते कि क्सीका शरीर 
मजबूत रहे और किसीका कमजोर | हम चाहते है कि हर मनुष्य का शरीर मजबूत 
रहे। हम नहीं चाहते कि समाज में हाथ के पॉव ओर पेट का नगाडा हो, हर- 
एक का शरीर समान रूप से मजबूत होना चाहिए । प्रत्येक अवयव में शक्ति रूनी 
चाहिए | साराश, अपरिग्रही समाज में लक्ष्मी खूब बढ़ेगी | कारण अपरिग्रह याने 
अत्यन्त उग्नह, लेकिन वह बेटा हुआ । 
लिकम्मी चीजों का संग्रह न होगा 

तीसरी बात यह है कि किसी निकम्मी चीज का सम्रह न रहेगा । असग्रह के 
तौर पर हम सिगरेट जैसी चीजों को होली में जलाना चाहते है। निकम्मी चीज 
का सग्रह समाज मैं न होगा । इस तरह 'असम्रह! के तीन अर्थ हुए । पहला अर्थ 
यह है कि समाज में लक्ष्मी खूब बढ़े । दूसरा अर्थ यह कि वह लक्ष्मी घर-घर 
बेंटे | और तीसरा यह कि निकम्मी चीजों का सम्रह न बढ़े | शराब की बोतलें और 
सिगरेट का वण्डल लक्ष्मी नहीं है । 

क्रमयुक्त संग्रह 

अग्ग्रह, अपरिग्रह में चोथी बात यह होगी कि अच्छी चीजों में भी क्रम देखना 
पड़ेगा | आज तो क्रम का कोई भान ही नहीं रहता और लोग नाहक चीजें बढ़ाते 
चले जाते है | यह क्रम इस प्रकार रहेगा : 

(१ ) खाना उत्तम मिलना चाहिए | 

(२ ) हरएक को कपडा मिलना चाहिए | 

(३ ) अच्छे घर मिलने चाहिए | 

(४ ) ओजार मिलने चाहिए, 

(५ ) ज्ञान के साधन थाने पुस्तक आदि उत्तम मिलनी चाहिए | 

(६ ) मनोरजन के साधन संगीत आदि भी उपलब्ध होने चाहि 

जिस तरह चीजों का क्रम लगावा गया है, उसीके अनुसार चीने बढ़ 
चाहिए । एक भाई ने कहा या कि समा में तो लोग अच्छे-अच्छे कपडे पहनकर 


अपरिग्रही समाज के पॉच लक्षण ०७ 


आते हैं, इसलिए अब दारिद्रय नहीं रहा | किन्तु हम कहते है कि दारिद्रय भी है 
ओर अक्ल मी कम है। शहरों वी यह हालत है कि खाने को नहीं मिलता, पर 
लोग अन्छे-अच्छे कपडे पहनते है। थी नहीं मिलता, लेक्नि 'टालडा? खाते है | 
कई घरों में खाने की चीजें परी तरह म॒ह्या नहीं है, लेव्नि कपडे खूब है| दृथ 
ब्रश, पेस्ट, लिपन्टिक आठि है और हास्मोनियम भी है। भरे भाई ! गजा ब्रजाओ, 
लेम्नि पहले खाओ, फिर बजाओ । इस तरह कोन-सी चीज पहले ओर कोन-सी 
चीज वाद में हासिल करनी चाहिए, यह देखना होगा। मान लीजिणे कि हमारे 
ब्र में प्रग दूध नहीं, थी नहीं है, तो पहले हम उन्हें ही लायेंगे। स्गगश, असग्रह! 
का मतलत्र हुआ कऋ्रमयुक्त सम्रह | 


पेसा कम-से-कम रहेगा 


अपर्ग्रही समाज में पैसा कम से कम रहेगा। पेसा लक्ष्मी नहीं, पिशान्च 
या राक्षस है। वान्तव मं केला, आम, तरऊारी, अनाज, यही लक्ष्मी हे । यह 
पैसा तो नासिर के छापाखाने में पैदा होता है, कागज से बनता है। जैसे क्सीकों 
र्वाल्तर दिखाकर फेले ले जाना चोरी-डकेती है, बसे ही पॉच रुपये का नोट 
दिखाकर थी ले जाना भी डकैती है। पैसा तो गक्षसी का ओजार है, लेकिल 
लक्ष्मी देवता है। वह विप्सु भगवान्‌ के आशय में रहती है| “डद्योगिन घुरुप- 
सिहमुपति लच्मी ।॥” उद्योग करनेवाले को लक्ष्मी मिलती है ओर पसा तो 
छापाखाना चलाने से मिलता है | कराग्रे बलते लक्ष्मी ॥! लक्ष्मी हमारे हाथ की 
अगुलियों में ग्टवी है। मगवान्‌ ने जो उस अगुल्यिं हम दी है, उनसे परिश्रम 
करने पर लक्ष्मी मिलेगो | साराश, अपस्ग्रही समाज में सबसे कम चीज होगी, पेसा | 

कारण पैसे मे चोरी सुलम हो जाती है। वह रात में भी नहीं करनी पडती, 
दिन मे ही हो जाती है। यह सारा पेसा लोगों के पास पहुँचा और उसीने 
लोगो को श्रम में डाल व्या है। आज जो दर है, वह लक्ष्मीवान बना हे 
और जो लक्ष्मीवान्‌ है, वह दरिद्र बन गया है| जिसके पास दही, दूथ, तरतारी, 
अनाज है, वह कहलाता है गरीब और जिसके पास इनमे से कोई भी चीज नहीं, 
सिर्फ पैसा है, उसे 'श्रीमान! या “बनी? कहा जाता है। ये श्रीमान्‌ लोग वेचारे अमियो 


पद भुदान-गंगा 


के पास जाते है ओर पेसा देकर उनसे चीजे लेते है । इस तरह सम्रह याने पेसे 
का सग्रह और वह अपरिग्रही समाज मे कम-से कम होगा । इसीलिए. हम उसे 
अपरिग्रही-समाज' कहते है । इस तरह अपरिग्रही समाज के पॉच लक्षण हुए : 
(१ ) इस समाज में लक्ष्मी खूब बढ़ेगी याने उसका प्राचुय होगा | (२ ) लक्ष्मी 
घर-घर बेंटी रहेगी याने उसका समान वितरण होगा। ( ३ ) निरथंक वस्तुओं 
का सग्नह न होगा। (४) क्रम-युक्त सग्रह होगा ओर (५ ) पैसा कम-से- 


8 
रह्गा 


कपम्त रहंगा। 
जामकूली ( बालेश्वर ) 


२६-१- ०७ 


भारतीय श्रीमान्‌ बापू की अपेक्षाएँ पूरी कर :६५; 


आप सभी जानते है कि आज महात्मा गाघीजी का प्रयाण-दिन है। वह 
घटना तो दिल्ली की प्राथना-सभा में हुई थी और उस दिन मै पवनार के आश्रम 
में था। घटना होने के दो घण्टे के बाद मुझे उसकी जानकारी करायी गयी। 
सुनते ही मेरे मन में यही अनुभव हुआ कि 'अब बापू अमर हो गये! और 
उस क्षण से आज इस क्षण तक मेरा सतत यहो अनुभव रहा है। बापू जब देह 
में थे, तो उनसे मिलने, उनके पास पहुँचने के लिए कुछु समय लगता था | 
लेकिन आज उनसे मुलाकात करने के लिए तो एक जक्ण की भी जरूरत नहीं 
पड़दी | जरा आँख बद करके सोचते ही मुलाकात हो जाती है। वे 'राप्ट्र-पता' 
कहलाये जाते है ओर वह सज्ञा उनके लिए सब तरह से योग्य है। हम सब आस- 
पास के लोग ओर बहुत-से भारतवासी उन्हें बापू” नाम से पहचानते थे | “बापू” 
का अर्थ पपिता' होता है । 

व्यापक ईश्वर मे सन्‍तो का स्वतत्न स्थान 

गत वर्ष बारिश में हमारी सतत यात्रा हुई--बाढ़-ग्रस्त प्रदेश में घमते 
हुए। किंठ मन में एक क्षण के लिए मी कभी यह चिता न हुई कि हम किसी 
मुश्किल रास्ते पर चल पडे है| हम एक परमेश्वर का नाम लेते है, तो उसके 


भारतीय श्रीसान्‌ वापू की अपे्ताएँ पूरी करे ७६ 


साथ दूमरा कोई नाम लेना बाकी ही नहीं रहता । परमेश्वर इतना व्यापक स्वरूप 
धारण किये हुए हैं कि उसम असख्य सत्पुस्प जुडे हैं, जैसे अनार के फल के 
अदर अनार के असख्य बीज होते है। इसी कारण जब में परमेश्वर का स्मरण 
करता हूँ, तो उसके अठर वाषू' का भी स्मरण आ जाता है । मे मानता हूँ कि 
ईश्वर के सामने द्स तरह की बात वोलना एक टहसी-खेल है| एक उसीकी 
हस्ती है ओर दूसरी कोई हस्ती ही इस दुनिया में नहीं है। फिर भी हमारे भक्ति- 
मय हृदय को भास होता है कि सतो का भी अपना अलग स्थान है। भले ही 
उनऊी शक्ति <श्वर की शक्ति में हो, पर उनका एक स्वतत्र स्थान अवश्य हैं | 

भठान-यज, सपत्ति-दान-यज्, श्रमदान-यन्न आदि कार्य चलते-चलते ग्राखिर उनम 
से जीवन-दान निकल पडा | इस कार्यक्रम से मेरे हृदय को अपार आनद होता हैं | 
हमेशा यह समावान होता है कि म निरतर बापू के साथ रह रहा हूँ | * * * ** 
आज मुझम लोगो को कुछ उपदेश देने की बत्ति नहीं है । जो कुछ वोलूँगा, मानों 
अपने ही साथ वोल रहा हूँ, इस तरह से बोलूँगा। वेंसे व्याख्यान में तो मुझे 
भाषा सहज ही सूभती है, लेकिन आज शायद मेरे शब्द इतने माकूल या 
सहज न निकले | 

भारत के श्रीमानों से अपील 

आज सात साल के बाद मुझे यह कहने म खुशी हो रही है कि देश आहिस्ता- 
आहिस्ता बापू के उपदेश के नजदीक आ रहा हैं। आप लोगो ने सुना होगा कि 
हमारी सबसे बडी रुस्था कांग्रेस! अब बोल उठी है कि (हिन्दुस्तान के गरीबों का 
उत्थान ही हमारा उद्देश्य होगा और हम समाजवादी रचना करेंगे [! में तो 'साम्ब- 
योगी समाज” यह शब्द सबसे अधिक पसन्द करता हैँ। यह 'साम्पवाद! से तो भिन्न 
पडता है, लेकिन उसका सार इसमे आ जाता हैं। 'समाजयादी रचना” कहने म 
भी नेताओं का यही ताल दीखता है, क्योंकि उन्होंने उसके साथ “अहिंसा भी 
जोड दी है । आखिर 'अट्सिक समाजवाद' कहने का तात्पर्य 'साम्ययोंगी समाज! ही 
होता है ओर उसीफे माने हे 'सवोदय' । लेकिन 'साम्बय्रोग' शब्द मुझे सबसे वेह- 
तर मालूम होंता है, क्योंकि उसके अन्दर किसी प्रकार का विचार-दोप नहीं आता। 

देखता हूँ कि (समाजवादी रचना” कहने से लोगो के मन में सवाल पैठा होते 


६० मूदान-गगा 


हैं कि उसमें व्यक्तिगत कतृत्व ( ग्राइवेट सेक्टर ) के लिए क्या स्थान रहेगा ? इस 
पर यह उत्तर दिया जाता है कि इसमे खानगी प्रयक्ञ के लिए. भी काफी अवकाश 
रहेगा। प्रजीवालों को जरा डर-मा लगता है कि 'समाजवाद' शब्द के उच्चारण से 
शायद कोई दूसरी ही सूरत यहाँ उत्पन्न हो । लेकिन आज के पवित्र दिन में यह्‌ 
जाहिर कर देना चाहता हैँ. कि अगर भारत के श्रोमान्‌ भूदान-यत्र और सम्पत्ति- 
दान-यज्ञ मे योग ठेंगे, तो उनके लिए. कोई भव, जो उन्हे मालूम होता है, नहीं 
रहेगा । अगर ये लोग 'सर्वोदय' का विचार समझ लें, तो 'प्राइवेट' और 'पब्लिक 
सेक्टर! का भेद ही मिट जायगा | इसलिए जिनके पास कुछ सम्पत्ति है, उनसे मेरी 
आज अपील है कि वे सर्वोदय के विचार से अपने जीवन में परिवर्तन कर दे। में 
इसी आशा से पेदल घम रहा हूँ कि इस सत्याग्रह के परिणामस्वरूप, जो कि आन 
मेरा चल रहा है, जमीनवाले और सम्पत्तिवाले इस आन्दोलन को खुद ही उठा 
लेंगे और इसे अपना ही आन्दोलन समझेंगे | कारण उनके हृदय में सद्भावना रहने 
की भ्रद्धा मुझम न होती, तो इस आन्दोलन पर मेरा विश्वास ही न होता । गत 
चार वर्षों का अनुभव मेरी इस श्रद्धा को दृह करता आ रहा है ओर मै देख रहा 
हूँ. कि सम्पत्तिवाले और जमीनवाले धीरे-धीरे इस आन्दोलन के अनुकूल हो रहे हैं| 


तीन अपेक्षाएँ 


आज हिहुस्तानमर के अपने श्रीमान्‌ मित्रों से मेरी अपील है, भारत के सभी 
बड़े-बडे मालिको से मेरी प्रार्थना है कि वे तीन बाते करें, तो समाज-सेवा का बहुत 
बडा श्रेय उनके हाथ लगेगा । पहली चौज, जो में उनसे चाहता हूँ, यह है कि वे 
मुनाफाखोरी ओर ब्याज को छोड दे । इससे वे कुछ भी खोयेंगे नहीं, बल्कि बहुत 
इजत पायेंगे । दूसरी बात यह है कि वे अपनी सम्पत्ति का उपयोग एक द्रस्टी 
के नाते करने की जिम्मेबारी उठा ले ओर वैसा देश के सामने जाहिर कर ढ। 
मेरी तीसरी मॉग यह है कि वे प्रेम-चिह्न या सर्वोग्य-विचार की मान्यता के तौर 
पर सम्पत्ति-दान में अपनी सम्पत्ति का छुठा हिस्सा ढें, ताकि गरीबी ओर भूमि-हीनों 
को शीघ्र मदद पहुँचे | अगर वे ये तीन बाते करेगे, तो उन्हें 'समाजवाद' शब्द 
से डरने का कोई भी करण न रहेगा। इससे उन्हे काफी प्रतिष्ठा मिलेगी। 


भारतीय श्रीमान्‌ बापू की अपेक्षाएं पूरी करें ६१ 


गाधीजी वहुत आशा करते थे कि हिन्दुस्तान फे श्रीमात्‌ अपनी सम्पत्ति का एक 
ट्रस्टी के नाते विनियोग करना कवृल करेंगे। में सी इसी आशा से सतत घम रहा 
हैँ | लेकिन इतना ही कहता हैं. कि अब ज्यादा समय नहीं है। यह विज्ञान का 
जमाना है ओर जो करना हो, शीघ्रता से कर्ना चाहिए। अगर वे सपत्तिदान में 
हिन्सा लेते, ट्रस्टी बनने की प्रतिजा करते ओर मुनाफाखोंगी को छोडते है, तो 
उनके वर्म, अर्थ और मम, तीनों सबेगे। 


आस जनता योगदान करे 


सर्वोव्य-्कार्यक्रम में चित्त-शुद्धि प्रवान हैं। वह कार्यक्रम सबसे लाय शेता 
है। न सिर्फ सम्पत्तिवालों सो, बल्कि गरीबों ओर सारी जनता को लागू होता है । 
इमलिए मैंने तो आम जनता से माँग की है कि चाहे कोई श्रीमान्‌ , गरीब या 
मध्यवित्त हो. पर आप अपने पास की सम्पत्ति वा जमीन जो हो, उसका छुठा 
हिस्सा देकर ही रहिये | इस तरह आप जितने ही आगे बढेंगे, उतना ही बडे 
लोगो पर भी उसका अच्छा असर होगा | ओर बडे लोग जितने प्रमाण में इस 
कार्य में कूट पड़ेंगे, उतना ही जनता म भी उत्साह आयबेगा | प्रछ्ठा जा सफ़्ता हैं 
कि फ्रि इसम पहला कदम कौन उठाये, गरीब जनता था बडे लोग ? में मानता 
हूँ कि इसमें पहला कठम वहीं उठायेगा, जिस पर परमेश्वर की प्रथम कृपा होगी । 
मैं तो जनता म॑ कोर्ट फर्क ही नहीं करता । सबके सामने यह कार्यक्रम रुख दिया 
है, जिसका मुख्य आवार हृटय-परिवर्तन है। अगर हम हृदय-परिवर्तेन पर श्रद्धा 
नहीं रखते, तो हमारे लिए. यह अटिंसा का रास्ता छूट जाता ओर हिंसा की त्फ 
काम करने की प्रवृत्ति हो जाती । हम अ्रह्टिसा का नाम भी लें ओर साथ ही 
हृटय परिबतन पर पूरी श्रद्य भी न रखें, तो ठुब॒ल हो जायेंगे । उस तरह मन म 
दुविवा रखने से कोई नेतिक ताजत पेदा नहीं हो सक्‍्ती। इसलिए, आज हम 
सब--गरीब, मव्यवित्त ओर बडे लोग-शुभ सकक्‍ल्‍प करें कि हम भूृदान, 
सम्पत्तितन ओर अश्रमठान के काम उठा लेँगे | 

इससे मुझे दोट संदेह नहीं कि यह कार्यक्रम जितना आगे बढ़ेगा, वेश के 
लिए, उतनी ही निर्मग्रता ओर सुख-सावनों वी उपलब्बि होंगी। इसीसे वर्म 
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बढ़ेगा ओर सुख भी प्राप्त होगा। मै यह नहीं मानता कि बड़े लोग, पूँजीवादी 
हिन्दुस्तान पर प्यार नहीं करते । यह भी नहीं मानता कि मध्यवित्त लोग देश 
का ग्रेम नहीं समझते या आम जनता, जो कि सतत परिश्रम करती हुईं उत्पा- 
दन में लगी है, देश के लिए ममत्व नहीं रखती | इस तरह जहाँ सबके मन 
में देश का प्रेम मौजूद है ओर हमें परमेश्वर की कृषा से स्वराग्य-प्रासि के बाद 
अपना समाज बनाने का मौका मिला है, तो मैं आशा करता हूँ. कि सब लोग 
इसे तत्काल उठा लेंगे । 


देश, दुनिया को बचाये 


अब तक करोब छुत्तीस लाख एकड जमीन भूढान मे मिली है। उसमें 
कितनी ऐसी है, जिसे हमें तोडना ओर पानी का इन्तजाम करना पडेगा। अगर 
हमारे पूँजीपति इस काम को उठा लेते है, तो हम मानते है कि अपने उस 
आचरण से वे सारे हिन्दुस्तान के प्रेमपांत्र बन जायेंगे । उसका यह भी परिणाम 
होगा कि अहिंसा पर सारी दुनिया की श्रद्धा बढ़ेगी । आज सारी दुनिया मयभीत 
है। किस दिन कया होगा, पता नहीं चलता | हम रोज का अखबार पढ़ते हैं, तो 
कमी ऐसी खबर मिलती है, जिससे लगता है कि शायद अब दुनिया में शान्ति 
होगी । पर इतने में ही एक दिन ऐसी खबर आती है कि उससे लगता है कि 
अब शायद अशान्ति होंगी । इस दुनिया की बीमार जैसी हालत हो गयी है । 
उसका बुखार बढ़ रहा है, पर बरीच-बीच में घटता भी जाता है। कमी-कमी 
डॉक्टर जाहिर करता है कि आज इसकी हालत अच्छी है, तो कमी कहता है, 
आज मामला जरा बिंगडा हुआ है। ऐसे खतरनाक रोगी जैसी हालत आज 
दुनिया की हो गयी है! उसे बिना प्रेम, बिना अहिसा ओर बिना विश्वास के 
आरोग्य-लाभ नहीं हों सकता | अगर हिन्दुस्तान के बडे लोग हमारा सर्वोदिय का 
काम उठा लेते और वाबा को अपने प्रेम से कुछ राहत ढे देते है, तो हम समभते 
है कि वे तो बच जायेंगे ही, देश ओर डुनिया भी बचेगी । 

हम गाधीजी की श्रद्धा के योग्य बने 
आज गाधीजी के प्रयाण के दिन हम अपने उन सब मित्रों से प्रेमपूर्वक 
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कक 


पाना करते है कि गावीजी ने हम पर जो श्रद्म रखी थी, उसके योग्य हम झाम 
करें | भावीजी सात्नी हैं, वे देख गहे है कि हम उनके वालऊ कैसा मम कर रहे 
हैं ? अगर हम इतना कम, जो मेने देश के सामने रखा हैं, प्रग जरते है, तो 
उनकी आत्मा अत्यन्त सतुग्ट होंगी, इसमे मुझे कोई सन्दह नहीं । उनवी आत्मा 
सन्तुप्ट होने का सवृत यह होगा कि हम सवती आत्मा सन्तुप्ट होगी ) 


मथानी 
३०-१- ८७ 
5 बिक. किट 4 4 
मालकियत छोड़ने से ही आनंद-बंड्ि । १०५: 
जैसे-जैसे मृठान-बज का काम बढता गया, फैलता गया, वैसे ही-वेसे लोग हमसे 


पछने लगें कि “आप सम्पत्तिवाली को क्यों छोडते है * आप श्रूमिवालों पै जिस 
उसल पर भ्रमि मॉगते है, उसी उसूल पर सम्पत्तिवालों से भम्पत्ति की भी मॉग 
करनी चाहिए । उन्हें भी सम्पत्ति दान-ण्ज्ञ के जरिपि जन सेबा का मोका मिलना 


चाहिए |? वास्तव मे इस विचार को तो हम पहले से ही मानते थे | 
जमीन का मूल्य वास्तविक ओर सपत्ति का काल्पनिक 
्ु 


चैने देखा जाय तो भूमि म ओर अन्य सम्पत्ति मे हम बह॒त ज्यादा फर्क नहीं 
करते | लेक्नि सत्र कोई समझ सफ्ते हैं कि सम्पत्ति की जो वीमत है, वह काल्प- 
निऊ है । सब लोगों ने मिलकर उसे प्रीमत दी है। जिन्तु जमीन वी कीमत 
अमली हैं | मान लीजिये कि लोंग अ्रगर तव कर ले फि हम कोई सम्पत्ति या 
सुबर्ण ठेगा, तो हम उसके बदले में थी, दृध, तग्कारी न ढेंगे, तो आज दिन मानी 
गयी रपये की वीमत गिर जायगी। क्नति जमीन वी ऐसी हालत नहीँ है। 
जमीन का जो मूल्य है, वह स्वतत्र मूल्य है | ओर जब तक मनुष्य को अन्न आदि वी 
जरूग्त रहेगी, तव तक वह न हटेगा | इसलिए हवा, पानी ओर रुएज वी रोशनी 
जिस कोटि मे आती है, उसी कोटि मे जमीन सो हैं। जमीन देसी ही सबके लिए, 
जत्री है, जैसे हवा, पानी ओर सरज वी रोशनी | इसीलिए हमने बूदान-यञ 
से आरम्म क्या । लोगों फे पास उमि मोंगने गये ओर लोग देते गये । किन्तु 
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जैसे-जैसे मूदान-यज आगे बढ़ा, वैसे-ही-वेसे हमने सोचना शुरू किया कि सम्पत्ति- 
वानों को भी यह मोका मिलना चाहिए कि वे अपनी सम्पत्ति का एक हिस्सा 
समाज के लिए, समर्पण करें | एक धर्म के तोर पर ओर जब कि लाखों एकड 
जमीन दान मैं मिल रही है, तो अरब सम्पत्ति की भी जरूरत फोरन पैदा हुई है। 
क्योंकि सम्पत्ति के मदद के बिना लाखों एकड जमीन में फसल पैदा करना कठिन 
है। इस तरह भूठान-यज की सफलता के लिए, सम्पत्ति-दान-यञ्ञ आवश्यक हो गया 
है । इसके अलावा सम्पत्ति का अपना भी एक स्थान है। चेँकि सम्पत्ति सारे समाज 
के सहयोग से ही पेदा होती है, इसलिए. उस पर मालकियत समाज की याने 
परमेश्वर की होनी चाहिए | 
अहिसक समाजवाद कैसे आयेगा ? 

कांग्रेस ने जाहिर कर ढिया हैं कि इसके आगे हम हिन्दुस्तान की रचना समाज- 
वादी हग से करेंगे ओर हमारा समाजवाद अहिंसक रहेगा। हम कबूल करते 
हैं कि जहां 'समाजवाद! शब्द का उच्चारण होता है, वहां उसके साथ-साथ कई 
प्रकार के विचार पैदा होते है, क्योकि समाजवाद यूरोप में अपने-अपने ढग का 
चला है। इसलिए, कहना पडा कि यहाँ जो समाजयाद आयेगा, वह भारत के 
अपने ढग का होगा, अटिसिा के जरिये ही लाया जायगा । 'समाजवाद! का एक श्रर्थ 
लोग यह समझे है कि 'सारे कारखाने ओर धन्घे सरकार के या स्टेट के हो जायें ।” 
अगर 'समाजवाद' का इतना ही अर्थ किया जाय, तो उसके माने हुए कि सरकारी 
पूँजीवाद या स्टेट कैपियलिज्म हो जायगा | खानगी लोगों के प्ँजीवाद से सरकारी 
पूँजीवाद लोगो के लिए निश्चय ही कल्याणकारी होगा, यह हम नहीं कह सकते | 
यह ठीक है कि सरकारी पूँजीवाद पर लोगो का अकुश प्याद रहेगा और 
व्यक्तिगत पूँजीवाद पर उतना नहीं | फ्रिर भी समाजवाद की असलियत तो यही 
है कि हरएक व्यक्ति की सेवा समाज को समर्पित हो ओर व्यक्ति को विकास का 
पूरा मौका मिल जाय | केवल समाज की सत्ता या सरकारी सत्ता बन जाने से 
समाजवाद प्रूरा नहीं होता | समाजवाद के लिए यह घर्म-मावना जरूरी है कि 
सभी व्यक्ति खुशी से अपनी सब शक्तियों, जो कि भगवान्‌ की देन है, समाज 
की सेवा में लगाना अपना वर्म समझे | 


मालस््यित छोडने से ही आनद-ब्द्धि द्ज 
इसके अलावा समाज की तरफ से हरएक व्यक्ति को उसकी बुद्धि ओर 
आत्मा का विकास करने का प्रण मौफा मिलना चाहिए | व्यक्ति की स्वतत्रता पर 
फोई आखात नहीं पहुँचना चाहिए. | सबसे विस का मौझा देने का मतलब 
(१ ) हरएफऊ की बुद्धि की स्वतन्नता मान्य करना और (१२ ) सब सनुप्यो 
को बगबर-बगबर मौका देना । आज सरकार के हाथ में कई ताक्ते है, पर हम 
टेखते है कि हर ताज का अच्छा ही उपयोग होता हों, ऐसा नहीं | फिर उनमे 
घन्यो की भी ताकत सरकार को दे ठें, तो उसका क्ल्याणयारी ही उपयोग होंगा, 
बह उसे कहा जा सकता है ? आजकछ वी सरकारें, जो कि लोक्तात्रिक सस्कारे 
मानी जाती हैं, जब तक केन्द्रित शक्ति से बनी हैं, तब तक उन पर लोगों का 
अकुश नहीं पडता। इसलिए सम्कारी सत्ता विमाजित होकर वह गाव-गोंव 
बैंट जानी चाहिए. | तभी अहिंसक समाजवाद बनेगा । 


आहसक समाजवाद म पूँजीचादियो का भा कल्याण 


अहिसिऊ समाजवादी रचना म पूँजीवादियों यो कोट खतग न रहेगा, अगर 
वे अपनी सारी प्रेँजी, बुद्धि, योजना-शक्ति समाज को समर्पण करने को तैयार हो 
जायें। बस पर लोग हमसे कहते हैं ऊ्ि प्रजीगले पूछ नफ्ते है कि अगर हमारे 
हाथ में मालक्यित न रहे, तो हमे कारख्नों का काम बढ़ाने, उसका उत्कर्व करने 
में प्रेरणा क्यों से मिलेगी ? कुछ-न-ऊुछ स्वार्थ की लालच होने पर ही मनुप्य 
को उपज बढ़ाने में अपना प्रग श्रम लगाने की प्रेरणा होती है, तभी बह अपनी 
परी ताकत उसमे लगायेगा। लेकिन सवा की भावना के बिना सेवा की या 
उच्यावन बढ़ाने की प्रेस्णा न मिलेगी, यह वासणा ही गलत है। उसमें मानव- 
स्वभाव के ल्वरूप पर व्यान नहीं दिया गया है। हम तो मानते है कि मनुप्य में 
जितनी स्वार्थ वी भाग्ना है, उससे वहत ज्यादा त्याग की भावना हैं। हर रोज, 
हर परिवार में हर मनुष्य त्याग कर ही रहा है। फ्तिनी माताएँ आर क्तिने 
पिता अपने बच्चों के लिए, क्तिनें माई अपने भाइयों के लिए और घर के लिए 
मर मिय्ते ह। इसलिए करने की वात तो इतनी ही है कि आज जो उनकी त्याग- 
भावना एक परिवार तक ही सीमित है, उसे गॉवभर फैला ठिया जाव | विज्ञान 
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के इस युग में इस परिवार-मावना को व्यापक बनाने के लिए, बाहरी परिस्थिति भी 
बहुत अनुकूल हो गयी है। धर्म-हाष्टि तो व्यापक भावना के लिए पहले से ही 
अनुकूल है। इस तरह घर्म-दप_्टि कहती है और विज्ञान मी कहता है कि 'सारे गॉब 
का एक व्यापक परिवार बनाझो। छोटे-छोटे परिवार बनाने के बजाय एकही 
परिवार बनाओ ।!' आज्ञ मानव की तैयारी उसीके लिए हो रही है । 

आज हिन्दुस्तान के बड़े-बड़े पूजीवादी दावा करते है कि हम जन-सेवा के लिए. 
ही काम कर रहे है, हम हिन्दुस्तान की सम्यता के वारिस है। हम उन्हें समझते 
है कि स्वोदिय-विचार में हम आपकी बुद्धि का पूर उपयोग लेना चाहते है| हम 
सिफे आपकी सम्पत्ति का ही बेंठवारा नहीं चाहते, बल्कि यह भी चाहते है कि 
आपकी बुद्धि का भी बेंटवारा हो । लोगों मे यह खयाल है कि अच्छा काम करने के 
लिए, कुछ बाहनी प्रेरणा भी चाहिए | इसीलिए. भारत-सरकार भी सोचती है कि 
अच्छे काम करनेवालो को पदवियों टी जायें। राजाजी को ही लीजिये, वे सारी 
जिन्दगी निष्काम कर्म में बिता चुके है। उनकी जिन्वगी मे सेवा के सिवा दूसरी 
कोई चीज ही नहीं रही । अब इतने बुढापे मे, सारी जिन्दगी निष्काम सेवा मे 
बिताने के बाद मारत-सरकार उन्हें “भारत-रक्च” की उपाधि देती है, तो उससे उन्हें 
सेवा की अधिक प्रेरणा तो न मिलेगी । फिर भी सरकार उन्हें तमगा ढेती है ओर 
वे नम्न होकर उसे स्वीकार भी करते है । इससे सरकार की ही इजत बढ़ती हैं । 
किन्तु क्या सरकार यह नहीं समझती ? यह नाटक क्‍या गजाजी की उत्तेजन देने के. 
लिए किया जा रहा है ? नहीं । सरकार तो हिन्दुस्तान के बच्चों. को ही यह उत्तेजन 
देना चाहती है कि आप भी राजाजी जैसी सेवा करेंगे, तो आपको 'भारत-स्त्रा का 
तमगा मिलेगा | लेकिन अब सवाल यह पैदा होता है कि राजाजी, मारत-रत्र की 
कोई उपाधि मिलने की प्रेरणा से तो राजाजी नहीं बने है। उन्हें ऐसा कोई 
अन्दाज ही नहीं था। फिर नये बालकी को मी मारत-रत्त की उपाधि के लालच ने 
क्या राजाजी बनने की प्रेरणा मिल सकती है ? किर भी जैसे हम बच्चों को समझते है, 
वैसे ही जनता को भी समझते और उसे उत्तेजन देते है। हम पूँजीवाब्यो से भी 
कहते है कि आपको 'मारत-रत्नो बना ठेंगे, अगर आप अपनी पूँजी जनता की सेवा मे 
लगाये। साराश, वह मानना कि उद्योग टेश के हे जाने पर जो पूँजीवागी आज 
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, उन्हें ग्रेस्टप न रहेगी, सब्था 
गलन है । 
माछकिण्त छोडने से आनद-बृद्धि ओर चिन्ता-मुक्ति 
हमारा सवोव्य-विचार वहुत ही आगे बढ़ा हुआ सम्गजवाद है। उसमे सिर्फ 

सम्पत्ति की ही मालस्यबित मिदाने जी वात नहीं हैं | हम तो बुद्धि की भी मालक्यित 
भगवान्‌ मो अपंण कर देना चाहते है | इसीलिए हम जो भगवान्‌ ने प्रार्थना करते 
हैं---अपने गायत्री-मन्त्र मं हम उनसे कहते ह--कि भगवन्‌ , हमारी बुद्धि को 
प्रेरणा ठै | भगवान्‌ दी सेवा करने के खयाल से जो प्रेरणा मिल सकती है, उससे 
ज्वाद प्रग्णा मालक्यित के खयाल से केसे मिलेगी ? हमने भगवान्‌ का नाम लिया, तो 
ब्रवढाने की जनरत नहीं है। भगवान्‌ तो जनता के रूप में हमे प्रत्यक्ष दर्शन ठे रहा 
है। माता के अपने बच्चे मे आत्म-दर्शन होता है, तो उसे आनन्द होता हे । उसे तो 
सागी प्रेरणा उसीसे, उस आनन्द में से मिलर्ती हैं। बह जों एक र्मों की अपने 

बच्चे के लिए. प्रेम-प्रेरणा है, हमे वेसी ही प्रेम-प्रेग्णा जन-मेवा में भी होती है | 

जन-सेग के काम में वुद्धि काम न करेंगी, यद मानना गलत है | 

मुख्य बात इतनी हैं कि जिसे ह्रम 'मुनाफालोरी! कहते है, उसे छोड देना 

होगा | मान लीजिये कि विडला ओर शठाठा को आज अपने बन्बों का मालिक 

कहा जाता है| पर इसके बदले ्यिवस्थापक या सिवा! कहा जाव, तो क्या 
व्गिडेगा | शसम तो उन्हें वेहतर पठवी मिलती है। आज भी वे ही समाज की 

तग्फ से धन्वों का विकास करते हैं | उसऊे लिए वे अगर मजदगे जेसा ही मेहन- 

ताना पायें, तो उनकी बुद्धि मन्‍्ठ पलेगी, यह मानना गलत है] जहीं मनुष्य अपने 

बन्ये या सम्पत्ति का ट्रस्टी होता उसके आनन्ड जी बृद्धि होती है ओर कोई 

चिन्ता नहीं करनी पडती । वबावा गेज-रोज घ्रमता आर उसे गेज-रोज नण घर 

मिलता है | वह अपने को उस घर का मालिक नही कहलाता | फिर भी किसी मालिक 

को इतने घरों का उपभोग नहीं मिलता | ह्मने बड़े-बड़े पूजीपति देग्वे है | उनके 

हिन्दुस्तान में १०-१० जगह पर वेंगले होते ह। कभी वे अपने ढिल्‍्ली के घर मे 

ग्वते है, कभी क्लम्ते के, कमी बनारस के, कमी वस्बई के | लेकिन बाबा तो 


हद भूदान-गगा 


रोजमरों अलग-अलग घर में रहता है। हाँ, इतना ही होता है कि वे 'मालिक! 
कहलाये जाते है, इसलिए उन्हे अपने मकान की चिन्ता करनी पडती है ओर बावा 
धालिक' नहीं कहलाया जाता, इसलिए उसे चिन्ता नहीं करनी पडती। जब 
नित्य नये घर का भोग करने का मौका मिलता है, आनन्द की वृद्धि होती ओर 
चिन्ता नहीं रहती, तो क्या बिगडता है ? इसलिए स्पष्ट है कि जो लॉग आज 
धन्‍्वों के मालिक कहलाये जाते है, वे अगर कल धन्वों के 'सेवक ओर 
ध्यवस्थापक' बनें, तों उनका आनन्द कम नहीं होगा, बल्कि ओर बढ़ेगा । उनकी 
चिन्ता कम होगी ओर चिन्तन बढ़ेगा । 
चारिडल में बावा बीमार हुआ, तो कई डॉक्टर उसे देखने आये। वावा 
पहले दवा लेने से इनकार करता रहा, इसलिए बेचारे डॉक्टर दु.खी होते थे | 
लेकिन जब बाबा ने दवा लेना कबूल किया, तो सत्र डॉक्टरों को बाबा का उपकार 
मालूम हुआ। उन्होने प्रेम से दवा दी ओर वावा से एक कोडी मी नहीं ली । 
लेकिन बाबा अगर कोई पूँजीपति होता ओर बीमार पडता, तो ब्रिना फीस लिये 
कोई डॉक्टर उसे देखने के लिए. नहीं आता | उसकी बीमारी में उसकी तब तक 
की कप्तायी हुईं आधी इस्टेट खतम हो जाती | इसलिए जो मालिक न रहेगे, वे 
कुछ खोयेंगे नहीं | चिन्ता कम होगी ओर चिन्तन-शक्ति बढ़ेगी | इससे पूँजीपतियो 
को लाभ होगा, समाज ओर देश को भी लाभ होगा । फिर यह कहने की जरूरत 
ही नहीं कि आज उसकी जितनी मान-प्रतिष्ठा है, जितनो कीति है, उससे बहुत 
ज्यादा मान और कीति उसे मिलेगी | इसलिए सर्वोदय की मॉग में, जिसे अहिसिक 
समाजवाद' नाम दिया जा रहा है, किसीको कोई खतरा नहीं हैं। उससे सबको 
आनन्‍्ड ही प्राप्त होगा | 
ऐश्वय का समान वितरण 
हम तो कहते हे कि जो बाप अपने बेटे के हाथ से बनी-बनायी इस्टेट रखेगा, 
बाप अपने बेटे का पूर्वजन्म का शत्रु होंगा। उसे बेटे को तो उत्तम शिक्षण 
टेकर कहना चाहिए कि अबत्र तू समाज की सेवा कर अपना उठर-निर्वाह कर ले | 
अगर बाप ऐसा कटता है, तो वह बेटे का मित्र है। बाबा के बाप ने बाबा के 


मालस्यित छोडने से ही आनद-बृद्धि ६६ 
लिए कोई इस्टेट नहीं रखी, इसलिए वावा की बुद्धि काम कर रही है। लेकिन 
अगर वाद्या के पिता उसके लिए इस्टेट रनवे होते, तो बाबा बेवकूफ निकलता ओर 
आज भ्रदान न मॉगता । ईसामसोट ने लिख रखा हैं फ़ि “चाहे स॑ई के छेदट में 
से ऊँट जा सकेगा, लेमिन सम्पत्ति के मालिवों जा संगवान्‌ के राज्य में प्रवेश 
नहीं हो सकता |” यही वात उपनिषप्रठों ने भी ज्ही हैं; “अमद्ृतत्वन्नु नास्ति 
वित्तेन ।” अथांत्‌ पैसे के,आवार पर जो अमृतत्व चाहेंगे, वे तो मुर्ग बनेंगे । 

जहों मेंने उपनिपद्‌ का नाम लिया, वहीँ लोग यह मानने लगेंगे कि बचाता 
तो हमे वैरागी बना रहा है । लेकिन हम क्सीओों वेगगी नहीं वना रहे है, सबें 
ऐड्वर्यसम्पन्न बनाना चाहते हैं। क्न्ति यह अवश्य चाहते है झि सबके समान 
भाव से ऐश्वर्य प्राप्त हे। आज तो हिन्दुस्तान के चन्द लोगों को ही खाना 
नहीं मिलता | लेक्नि मान लीजिये, कल सब लोगो को खाना न मिले ओर सभी 
भूखे सटे, तो बाबा यह नहीं क्हेंगा कि अब तो साम्बवोग हो गया! 
सब समान भूखे रहे, यह कोई साम्बयोग नहीं | साम्बबोग तो वहीं ह, जिम्तम सब्र 
लोग समान भाव से पोषणयुक्त अन्न खाये । इसलिए उपनिपदों ओर टसा का 
नाम लेने का अर्थ इतना ही हैं कि हम सकी समान रूप से ऐज़्वयसम्पन्न 
बनाना चाहते है । अगर हम सव लोग एक साथ सोचेंगे, तो यह बात समाव्य 
है ओर थोडे ही दिनों मे हो भी जाण्गी | 

इस पर अगर लोग पूछे कि जब मगवान्‌ ने सवें अलग-अलग अक्ल दी 
है, तो सवसों समान ऐड्वर्य कैसे प्रात्त हो सकता हैं ? तो हम कहते हैं, जो एक ही 
परिवार में रहते है, क्या उन्हे अलग-अलग अक्ल नहीं होती ” फिर भी वें समान 
खाना खाते ओर समान ऐज़्बर्य का उपभोग करते ही टै। इसलिए बुद्धि 
अलग-अल्ग होने पर भी अगर प्रेम समान होता है, तो समान ऐज्वर्य हो सकता 
है। हमारा यह कहना नहीं कि हम सबकी बुद्धि समान बना ठेंगे | वह तो 
ईज्वर के हाथ की वात है। अवश्य ही हम यह ढावा करते है. कि अगर हरएऊ 
की वालीम का अच्छा मौका देंगे, तो आज घुडि मे जितनी विपमता हैं, 
उतनी नहीं रहेगी | फिर मी यह कबूल करते है कि बुद्धि मे फर्क रहेगा, लेक्नि 
अगर सारे समान रूप से एक-दसरे पर प्यार करते है, तो समान ऐड्वय भी रहेगा। 


७० भूदान-गंगा 


पूँंजीपतियो को दावत 


इसलिए हम सम्पत्तिवानों को दावत ढेते हैं | उनसे पार्थना करते है कि आप 
किसी प्रकार का सकोच या डर न रखे और जैसे गाधीजी सुझाते थे, दृस्टी 
चनने को राजी हो जायें । आप अहिंसक समाजवाद' के नाम से न डरे | उसमे 
आपकी विकास का पूरा मोका मिलेगा, जैसा आज मिलता है। उसमे आपकी 
बुद्धि का अच्छा उपयोग होगा | इतना ही नहीं, आज औपकी जितना आनन्द, 
सुद्द ओर गौरव मिलता है, उससे बहुत ज्यादा आनन्द, सुख एवं गौरव मिलेगा । 
ओर आत्म-समाधान, जो कि आज आपको मुश्किल से प्राप्त होता होगा, विशेष 
रूप से प्राप्त होगा । इसमे आपका किसी तरह से कोई नुकसान नहीं है | इसलिए, 
आप जल्द-से-जल्द इसमें आइये, तो देश का नेतृत्व आपके हाथ में आ जायगा | 
अगर आप मालकियत छोडकर देश की घुरा वहन करने के लिए आ जाते है, 
तो हम कबूल करते है कि आपके पास जो क्षमता ( एफीसिएन्सी ) है, उसका 
देश को उपयोग होगा | पूँजीपतियों का अर्थ आप यह मत सममिये कि लक्षा- 
शीश या कोट्याधीश ही पूँजीपति हैं। जिसके पास जो कुछ है, उसका वह आज 
मालिक है। इसलिए दरणक से हमारी मॉग है कि आपके पास जो कुछ सम्पत्ति 
होगी--थोडी या ज्यादा--उसका छुठा हिस्सा जरूर दीजिये । जो छोटे हैं, वे छुठा 
हिस्सा दें और दूसरे छठे हिस्से से भी अधिक दे सकते है, इसलिए दिल खोलकर दे | 


रुपसा ( बालेश्वर ) 
2१०१ नजज 


धर्मनिष्ठा से दौलत भी बढ़ेगी ११; 


धर्म एक होता है और दूसरा मोक्ष, जिससे समाज की मक्ति होती है। इस 
भूदान-बन में ये दोनो विचार जुडे ह। जहाँ यूतदया होती है, वहाँ सब प्राणियों 
मे प्रेम और “्म होता है और जहाँ आत्मा की शक्ति का मान होंता है, वहाँ 
मनुष्य को मोक्ष मिलता है, मुक्ति होती है। वह जो छुठे हिल्‍्ते का दान हरएक 
से माँगा जाता है, उससे वर्म फैलता है | उसीफे साथ मालक्रियत मिटाने वी जो 
बात हम सम्रकाते है; उससे समाज मुक्त होता है। वान्तव म न्वातत््य, मुक्ति 
मह्त्य का विचार € और वर्मनिष्ठा भी मह्व्व का विचार है| ठोनो विचार इस 
आदोलन से फेल ग्हे ह) लेकिन लोग बनना महत्व नहीं समझते ओर हमारे 
सामने आर्थिक सवाल ही पेश करते है । पर समभने की वात है कि जहाँ आत्मा 
को अपनी मृक्ति का मान होता ओर वर्मनिष्ठा बनती हैं, वहाँ आर्थिक जमना की 
यापि होती है, यह महाभाग्त में व्यासटेव का बचन है। 


अपनी-अपनी सोचने से ही आशिक समस्या 


मालकियत की सावना मिंट जाब ओर सबके लिए व्या ओर वर्मनिष्ठा 
बनें, तो सभी लोग बॉट्कर खाने की वात सीचेंगे । उससे हिंदुस्तान वी टौलत 
जरूर बटेगी और सबकी वासनाएँ तृत्र होगी। अगर छोग यह समझ जायें, तो 
आर्थिक सवाल पेश करनेवाले भी रुक जायेंगे ओर दूरहष्टि से इस क्रम मे 
शरीक होना ही पसढ करेंगे | आज आशिक समस्ता हरएक के सामने खडी है | 
बह इमलिए खडी है कि लोगो ने सबके लिए सोचने का छोड दिया और हृस्एऊ 
अपने-अपने लिए ही सोचने लगा | जहाँ अपनी-अपनी सोची जाती है और 
दूसगें की परणह ही नहीं वी जाती, बहाँ लचब्मी बढ़ाने के मावन हाथ मे 
नहीं आते | 
रेमना 
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त्रिवर्ग का सम-साधन और अंतिम ध्येय झक्ति.. : १२; 


आज हमसे यह सवाल पूछा गया कि 'भूदानका काम तो श्रच्छा है। 
किन्तु मानव मैं विद्यमान स्वार्थ, लोभ ओर सत्ता हासिल करने की पेरणा का 
आप क्या करने जा रहे हैं ? उनका उत्तर आपके पास क्या है ! यह बहुत बडा 
ओर बुनियादी सवाल है। अगर इसका उत्तर ठीक समाधानकारक मिल जाता 
, तो मनुष्य परोपकार के काम में पूरी ताकत लगा सकता है। नहीं तो वह 
डॉवाडोल ही रहेगा । 


/[४! 


काम-वासना का नियंत्रण 

मनुष्य में मोग ओर ऐश्वर्य की वासना होती है याने सत्ता की भो बृत्ति होती 
है, इसमें कोई शक नहीं । यह वात मानी हुईं है। गीता ने इसे 'भोगैश्वर्य-प्रदृत्ति! 
नाम टिया है, याने भोग-ऐश्वर्य सत्ता की लालसा। लेकिन गीता ने हार नहीं 
खायी ओर इसे जीतने तथा काम में लगाने का उपाय मी उसने बताया है। एक 
जमाना था, जब समाज में विवाह-सस्था मोजूद ही नहीं थी ओर काम-वासना के 
अनुकूल जैसे जानवर वरतते है, बेंसे ही मनुष्य मी बरतते थे |प्राचीनकाल के ऋषि- 
मुनियो की कहानी हम सुनते है, तो वहाँ बडे-बडे ऋषियों पर भी काम-प्रेरणा का 
परिणाम दीख पडता है। लेकिन उस वासना का नियत्रण करने का विचार भी 
मनुष्य को सूका, क्योकि अनियत्रित वासना से न वासनापूर्ति होती है ओर न 
समाज में शाति ही रहती है। उसने इसका भी अनुभव किया ओर उसके बाद 
विवाह-सस्था की खोज की । 

किन्तु विवाह-सस्था भी सतत विकसित होती गयी है। पहले राज्तुस-विवाह 
ओर फिर गधव॑-विवाह जैसे नाना प्रकार के विवाह चले | दस तरह विकास होते- 
होते आखिर हिन्दुस्तान में आह्म-विवाह निश्चित हो गया और उसे शास्त्र-विधि 
के तौर पर मनुष्य ने मान्यता दे दी | अब वह उस विवाह-विधि के अनुसार मी 
आगे के लिए. नियत्रण की बातें सोचने लगा है। एक साथ अधिक पलियों न 


त्रिचंग का सम-साधन और अंतिम न्यंय झ्लाक्ति छ्डे 


होनी चाहिए, टस तरह का विचार भी मनुप्व में चढ़ रहा है। थोडे दिनो में 
छाप दढवबेंगे कि एकपली-बत का व्मनून मी साकार की तरफ से बन सकेगा, 
क्योकि मानगे का विचार उत्त दिशा में बहत तीन गति से बट रहा है | गमायण 
म दशरथ री तीन पत्नियाँ और उसके पुत्र का एकपल्नी-त्रत जाहिर हे ओर 
मगयादठ पुस्पोत्तम रामचन्द्र का ही आदर्श समाज के सामने रखा गया है| अनी 
बहुपतनील का कानून से निषेव नहीं हुआ हे, लेकिन योडे दिन में थे जाता | 
क्योंकि उसके लिए लोगीा का मनोनाव नेयार हो रहा है। आज भी फ्सीरी दो 
पत्नियों हो ओर उसे पूछा जाय कि क्या आपरो दो पलियों ह ? तो झग वह 
लजित होता हैं ओर शरमाते हुए. कुछ कारण बता देता है। 

जाहिर हैं कि मनुष्य झ्ाज काम-वासना के नियत्रण में काफो आगे बढा है 
शोर पहले के जमाने मे समाज की जितनी उच्छु यल-चृत्ति थी, उतनी आज नहीं 
गहीहै। व्यपि व्यक्तियत तौर पर मनुष्य जो काफी छागे जाने दी जरूरत है, 
लेक्नि इतना तो मानना ही पडेगा कि विवाहन्सत्था ब्नने के पहले का मानव- 
समाज, विवाह-सम्वा बनने के बाद का वाने आज का मानव-्समाज ओर बिवाह- 
पसथा का अतिम विक्नस होने के बाद झा मानवन्समाज, इनमें मानव-स्थमाव 
बदला है ओर बदलेगा । यह मिसाल मेने दसलिए दी कि जन म आ जायगा 
कि मानव-त्वभाव कोई नियमित ओर स्थिर वस्तु है, ऐसा नहीं। वह सतत 
विकसित होता उला आया है ओर आगे भी होता चला जायगा | आगे मी हम 
उचित ठिशा मे म्वम उठाना है | 


प्राचान शक्ता-शालत्र ताडन का सांचता था, आज का नहां 


दूसरी मिसाल हैं पहले वह मानते थे कि बच्चो को तालोम के लिए ताडना 

करनी चाहिए ! पॉच नाल री उम्र तके उनमा लालन करना चाहिए ओर 

उसके बाद "दश वर्षाणि ताडयेत्‌ ' पाने ढस उ५ तक ताडना मररनी चाहिए। 

तब्र कहीं विद्या आती है। वहाँ तक ऊि मनुस्मति में खहत्व के लिए 

आदेश विया हैं कि उसका वर्म अटिसा है ओर उसे उस कम का पालन 

करना चाहिए। लेक्नि आपनो बच सुनम्र आश्चर्य होगा कि जहाँ मनु लिखता 
घू्‌ 
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है कि ग्हस्थ को किसीको ताडना नहीं चाहिए, मारना-पीटना अच्छा नहीं, वहीं 
वह कहता है; “अन्‍्यत्र पुत्नात्‌ शिष्याद्‌ वा दीक्षार्थनम न ताड्येत्‌” पुत्र ओर 
शिष्य को छोडकर बाकी किसीके लिए ताडना न करने का ब्रत लेना चाहिए । 
याने पुत्र ओर शिष्य को शिक्षा के लिए. ताडना करनी पडती है और वह जरूर 
करनी चाहिए | किन्तु आज के शिक्षाशात्री इस विचार को नहीं मानते | बल्कि 
उल्य मानते है कि शिष्य और पुत्र को ताडना करने की जरूरत ही नहीं, क्योंकि 
वे बिलकुल आजमाकारी होकर आपके घर में जनमे है। 

मैं तो कहँँगा कि जब तक पुत्र ओर शिष्य की ताडना जारी है, तब तक 
दुनिया से 'मिलिट्रिज्म'ं का निराकरण नहीं होगा, हिसावाद जारी रहेगा। मान 
लीजिये, अपना लडका कोई गलत काम कर रहा है। आप उसे पीय्ते है ओर 
डर से उसने वह गलत काम छोड दिया, तो भी उसका अत्यत नुकसान हुआ है । 
अगर वह सुत्रह जल्दी नहीं उठता, इसलिए आपने उसे पीया। उससे वह जल्दी 
उठने लगा याने नियमितता का कर्म आपने उसे सिखाया। लेकिन उसके साथ 
भयभीतता का दोष भी आपने निर्माण किया । वह दोष सबसे ज्यादा भयकर हैं। 
आपने उसे भय को तालीम दी । आपने उसे सिखाया कि तुम्हारे शरीर को अगर 
तकलीफ होती है, तो तकलीफ देनेवाले की बात मान लेनी चाहिए,। फिर वह लडका 
जो कोई धमकायेगा, उसके वश हो जायगा, क्योकि आपने उसे भय की तालीम 
जो दी है। निर्मबता ही सबसे श्रेष्ठ गुण है। इसीलिए गीता ने सदूयुणो की 
सूची में “अभय सख्वसशुद्धि ” कहा है। याने अभय को प्रथम स्थान दिया हैं। 
सत्त्-एशुद्धि' याने चिच्त-सशुद्धि को, जो सबसे पहले दर्जे का गुण माना जायगा, 
द्वितीय स्थान दिया है। क्योंकि उन्होंने सोचा कि यदि निर्भयता मनुष्य मैं न हो, 
तो किसी भी गुण का विकास न होगा। सत्यनिष्ठा टिक ही नहीं सकेगी ओर 
चित्तशुद्धि भी अविकसित ही रहेगी | इसलिए लडके ओर शिष्य को सममाना ही 
अपना हथियार हो सकता है, उसे मारना-पीव्ना हमारा हथियार नहीं। ऐसा इस 
जमाने के सारे शिक्षा-शास्त्री मानते है । 

जब माता-पिता लडके को पीते है, तो उसके प्रति उन्हें द्वघ तो नहीं रहता, 
सद्भावना से ही वे उसे पीय्ते है, लेक्नि पीने में कितनी मूर्खता है, यह जरा 


त्रिवर्ग का सम-साथन और अतिम व्येय मुक्ति छ 


सोचने से मालूम हो जायगा । सोचने की बात है, माता के उठर से ऐसे लडफे 
ने जन्म लिया, जा माता वीं हर बात मानता ह। माता कहती है कि वह चोद 
है, तो वह भी क्वूल करताहे कि हों, वह चांद है. और माता 
वह यरग्ज है, तो वह भी मानता है फ्ि (वह चरज है। इतनी छर्मनिष्ठा 
रखकर जो लडका माता के पेट में आये, माता को उसे मारने ओर पीयने 
की जख्स्त पढे, यह तो बडी विचित्र बात है। यह ठीक है कि लडके या 
शिष्य मोड बात नहीं समझ रहे हो, तो उन्हें अच्छी तरह ममझक्का दिया जाय | 
फिर भी यद्वि वह नहीं समझता; तो माता-पिता या गुरु खुद को कोर्ट सजा दे सफ़्ते 
है, बहटी हम मानते है| मनुम्मृत्ति तो माताओं ने पढ़ी नहीं है, फिर भी पुत्र अगर 
कोर्ट गलत काम करता है, तो माना खाना छोड देती है। उसका असर पुत्र पर 
होता है | इस तरह आपके व्यान में आ गया होगा कि मानव के मानस-णात्र मे 
काफी फर्क पढ रहा है और तालीम के लिए लडकी को मार्ने-पीट्ने वी बात अब 
लडके भी मानने के लिए तैयार नहीं ह€। जाहिर है कि शिक्षण ऊफी वह मनों- 
वृत्ति आज नहीं रही । आज वह सारा विचार बदल गया और स्वतन्त्र विक्स की 
आवश्यकता मानव ने ज्यादा महसूस वी है | बचपन से ही स्वतन्त्र विज़स का मोर 
देना चाहिए, यह बात मनुष्य ने मान ली | 
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आज सजा में भी सुधार 


तीसरी मिसाल ठेता हूँ । पहले क्सीने चोरी की, तो उसे यह सजा दी जाती 
थी कि हाथ काट डाले जायें। लेकिन आज ऐसी सजा देने की ब्रात किसीझे भी 
जेचेगी नहीं, स्चेगी नहीं । आज तो टसे निरी मूर्खता ओर मांनवता के विरुद्ध 
बडा भारी ढठोप माना जायगा | मनुष्य हाथो से सेवा कर सकता है। तेवा के बडे 
साधन हाथ को काट डालने का अर्थ है, उस मनुष्य का सारा भार समाज पर 
डालना | ऐसी योजना करना निरी मुर्ता है। आज मनुप्य-सममान को यह बात 
पसन्द नहीं आती | शर्पणखा गछ्षसी ने गम-लक्ष्मण के सामने आकर बेढगी बाते 
कीं, तो लक्ष्मण ने उसके नाज-कान काट डाले, ऐसी कहानी रामायण म आती 
है| इस पर आजऊल के पढनेवाले लडके भी पूछते हैं कि यह काम लच्मण ने 
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करों तक ठीक किया ? फिर उन्हे समभाना पडता है कि वह रूपऊ है, वह कोई 
मनुष्य की कहानी नहीं है। राज्ष्सी कामबासना है और उसे विरूप करने का 
मतलब है, किसी तरह उसका आकर्षण न रहने देना। इतना ही इस कथा का 
मतलब है । 
दुनिया में आज लोगो के मन में फॉसी की सजा रद्द करने की बात उठती 
। यद्यपि इसके अनुकूल अमी तक मानव का निणय नहीं हुआ है, लेमिन 
शीघ्र ही हो जायगा ओर फॉसी की सजा मानवताहीन मानी जावगी । 


मानव के मानस-शासत्र का विकास 

एक जमाना था, जब कि स्त्रियों को सावारण जड वस्तु माना जाता था | 
पुरुषों की मालकियत की वस्तु में उनकी ग्रिनती थी। इसीलिए, जहाँ युधिष्टिर 
थत में हर गये, तो उन्होने द्रोपठी की भी अपण कर दिया, जैसे अन्य चीजों 
का अर्पंण किया था। फिर जम द्रोपदी को दुःशासन भरी सभा में खींच लाया, 
तो उसने खडे होकर मीष्मन्रोण से सवाल पूछा। तो भीष्म, ठोंण, बिदुर 
विस्मित हो गये, उत्तर दे नहीं पर रहे थे। उनके सामने बर्मतकट खडा हुआ | 
आज के लडकी को यह सुनकर आश्चर्य होगा कि आखिर भीष्म-द्रोण को 
यह सवाल क्यों कठिन मालूम हुआ ? यह तो बिलकुल आवान सवाल है। 
इसलिए सानव का मानस-शास्त्र बदलता आया है। उसका विकास हुआ है | 

सत्ताविभाजन द्वारा सत्ताभिज्ञाषा का नियन्त्रण 


मनुष्य अपनी बृत्तियों का भी उत्तरोच्तर नियन्त्रण करता आ रहा है और 
करनेवाला है, यह पहली समभने की बात है। दूसरी बात यह है कि मनुष्य - 
में जैसे मोग-ऐवर्य की दृत्ति है, चेंसे दूसरी इतियाँ भी मौजूद हैं। केवल भोग 
ही नहीं, धर्म-बासना ओर घर्म-प्रेर्णा भी मनुष्व मे बडी बलवान होती है। 
घम-प्रेरणा को प्रवान पद ठेकर बासनाओं को उसके अकुश में रखने की अक्ल 
मनुष्य को सूकनी चाहिए. और -उसे वह उत्तरोत्तर सूकेगी ही। मनुष्य की प्रेरणा 
ही उससे कहती है कि भोग-ऐज़्व्य की मानव से स्थित वचि को ग्रवानता न 
मिलनी चाहिए. | उसे विकसित न होने देकर कुठित करने का शस्ता दँढना 


त्रिचर्ग का सम-सावन और अतिम ध्येय मुक्ति छछ 


चाहिए | आज मनुप्व को वर्म-बुद्धि का बह ग॒त्ता सका है कि सत्ता बॉट ठे और 
भोग सबसों समान रूप से मिले । वह ऐसी कोशिश जे, तो सोग-बासना निब- 
न्त्रित ओर कुठित हों जाण्गी | फिर उसे सत्ता वी आजाज्ञा भी न रहेगी। ये 
दोनो बातें आज जी सस्मर मानती है। इसीलिए उसने हरएक को बोड का 
अधिमर दिया है, इसम॒ मतलब सरुता उबमे विभाजित सगे रा आरम्भ कर 
व्या हैं | लोग जिसे चुनेगे, वह नोकरी ज्गेगा और लोगो की सेवा फरेंगा। जो 
चाहे, वह सत्तावारी कहलायेगा, पर उसके हाथ में सेवा करने री ही सत्ता रहसीड 
ऐसा विचार लोफ्शाही में मान्य हुआ। 

लेक्नि फेवल वोट मिल जाने से सत्ता विभाजित नहीं होती | इसलिए ह्मारों 
कोशिश जारी है ओर वान्तव में सत्ता हरएक मनुप्य मं विभाजित हों जाबगी। 
इसके लिए आन्दोलन हो रहे है। मृदान-आन्दोलन भी उसीजा गत्ता ह। हम 
चाहते हैं, हमारी कोशिश है ओर सर्वोद्य की नींव है कि हर गोव में सत्ता बेंठनी 
चाहिए | गाँव में क्या वोयेंगे और क्या नहीं ब्ोबेगे ? गाँव में कौन-सी वत्तु लाने 
ढेगे ओर कौन-सी रोऊेंगे, इसकी सारी सत्ता गाँव में होनी चाहिए । गाँव को तालीम 
देने की योजना भो यॉववालो को ही करनी चाहिए | ऊपरवाले सिर्फ सूचनाएँ ठे 
सफ्ते है। अधिमर गॉाँववाला व्म ही होना चाहिए और जैसी तालीम वे ठीकसममे, 
हे सज्ते है । गाँव झा न्याय गाँव मैं ही होना चाहिए | गाँव का झगड़ा गाँव 
के बाहर हरगिज न जाना चाहिए । मेरी तो बर्चोँ तक राय है ऊ़ि कोर्ट अपील 
भी न होनी चाहिए | ठो गाँवों के बीच रंगडा हुआ, तो गाँव के बाहर बात 
चली जायगी | परतु यदि गाँव के अदर ही वात हुईं, यहाँ तक कि यदि गाँव के 
अदर कोई खूत भी हुआ, तो भी गाव के लोगो को ही उस न्याय क्‍्गना 
चाहिए | चाहे उसके होने में कुछ ठेर लगे, लेक्नि आखिर यह करना ही 
होगा | वोट का हक तो सत्ता-विभाजन सा आरम मात्र है, पर उसकी पूर्ति तो 
तब होगी, जय व्रामराज्य स्थापित होगा ओर गाँव के लोग उसमे हिस्सा लेंगे । 

स्वार्थ-नियत्रण के लिए सुख-साधनों का वितरण 

जिस तरह मनुष्य वी सत्ता-वासना को नित्रत्नित ओर कुटित करने का रास्ता 

है, सत्ता का विभाजित हों जाना ओर हरणएक को इसका निश्चित विश्वास होना 


छ्य भूदान-गणा 


कि सत्ता का एक अश हमारे पास पडा है, उसी तरह हरणक मे विद्यमान स्वार्य- 
बुद्धि को नियंत्रित और कुठित करने का उपाय है, मनुष्य के सुख के सामान्य साधन 
सबकी समान रूप से मुह्य्या ह्योः करने का प्रयत्त करना। मनुष्य के कुल खा्थ का 
आधार जमीन पर ही खडा है | इसीलिए हमने जमीन से शुरू किया और कट दिया 
कि हरएक वेजमीन को जमोन मिलनी ही चाहिए । उसका हक मान्य होना ही 
चाहिए । यह एक बिलकुल बुनियादी विचार है, जो हम समाज के सामने रख रहे हैं । 


, आज जिनके हाथ मैं सरकारी सत्ता है, उनका और दसरो का भी, जो _ उनके 
खिलाफ अपनी राजनैतिक पार्टी बनाकर खडे है, यह आम विचार चलता है कि 


जमीन की “सीलिग” बनायी जाय | ज्यादा-से-ज्यादा कितनी जमीन रख सकते हूँ, 
कानून से उसका स्तर निश्चित किया जाय और बाकी का बॉट दिया जाय | कोई 
२० एकड़ की बात करते है, कोई ३० एकड की करते है, तो कोई ५० एकड की 
बात करते है। इसका मतलब यह है कि भूमिहीनी को कोई भूमि न मिले, सब 
'मिडिल क्लास? ( मध्यम वर्ग ) को मिले ओर गरीब वैसे ही रह जायें । किन्तु 
कहते है कि जमीन की काश्त करना जाननेवाला हरएक व्यक्ति अगर काशत करना 
चाहता है, तो उसे हिसाब से उसके हिस्से मे आनेवाली जमीन देनी ही पडेगी । 
उसके बाद यदि ज्यादा जमीन नहीं बचती, तो न बचे | उसकी हम कोई चिंता 
नहीं कर सकते | गाँव मै जितना कुछ अनाज पैदा हुआ हो, उसके प्रमास में 
हरएक को कम-से-कम कितना अनाज मिले, इसका राशन करना चाहिए था। फेवल 
३० एकड का सीलिग बनाकर हिन्दुस्तान की ३० कगेड एक्ड जमीन इस तरह 
एक करोड परिवार में बेंट जाय, तो हिन्दुस्तान की समस्या हल नहीं होंगी | ३०-३० 
एकड जमीनवाले अगर एक करोड लोग हिंदुस्तान में हो जायें, तो हिन्दुस्तान का 
उत्कप नहीं हो सकता, उससे भूमिहीनों का समाधान नहीं हों सकता। उससे 
साम्ययुग नहीं आ सकता और न भोगवासना का ही नियन्त्रण हो सकता है | 
होना तो यह चाहिए, कि गाँव मे जो भी जमीन है, वह गॉाँवभर में वेंट 
जाय । हरएक को उसके परिवार के मुताबिक जमीन मिले । सब मिलकर सेती 
करें या अलग अलग, यह तो गॉववाले ही तय करेंगे, लेक्नि मालकियत किसीकी 
न रहेगी। मालकियत गाँव की ही रहेगी। कोई मनुप्य प्यासाहों ओर उ 


ल्‍्ः 


तरंग शा स्म-साइन यार आंत यंय मसक्ति छ्द 
पानी मिलने व्यू हक है, तो वह मिलना ही चाहिए. । उसे ही जो. जमीन मॉगता 
है, उसे उसके हिस्से वी जमीन मिलनी ही चाहिए, ्॒शर्ते बह उस जमीन को 
काश्त करने को पैयार हो) इस तरह से जमीन से तो आरभ करते ६, लेकिन 
बारी वी बहुत-सी वस्तु, जो मनुप्य के लिए जल्री हैं, सबके समान भाव से 
मिलनी चाहिए, यह हमारी मॉग है । इससे मनुप्य की भोगवासना कुठित होगी । 


6९५ किक 
घर्माथमामा सममेव सेव्याः 


समान भाव से बेंटने ला मतलव यह नहीं कि गणित की समानता हम चाहते 
है। हम तो बुद्धि की समानता चाहते ६। दसमे कुछ क्म-वेशी होंगा, पर जैमे 
परिवार मे होता है, वेंसे ही होगा | परिवार में १० गेटियों हैं ओर खानेवाले 
पॉच मनुष्य हैं, तों गणित के हिसाव से सचयों दो-्डों गोंटी नहीं बॉटते | हरएक 
को जितनी जर्रत होती है, उसी हिसाव से मिलती है, किठु सब मिलकर खाते हैं । 
परिवार का यह न्याय ही हमे गॉव ओर समाज को लायू करना है। भोग-वासना 
को नियत्रित करने का यही उपाय है। दसलिए यद्॒पि हर प्राणी में सत्ता ओर 
भोग वी इच्छा कुछ-न-कुछ होती है, तो भी उसका निरसन करने की पूरी 
शक्यता मानव में है। 
शास्त्रफारो ने कहा है “वर्मार्यकामा समसेच सेब्या ” वर्म, श्रर्थ ओर 
काम का सेवन सबयों एक साथ मिलकर ओर समान भाव से करना चाहिए, ) ण्ह 
नहीं हो सकता कि चंद लोगो को वर्म जी तालीम मिले ओर चढ लोगो को नमिले। 
मबझों धर्म वी तालीम मिलनी ही चाहिए । वर्म रल की प्राति हरएऊ म्मे होनी 
चाहिए ओर हरएफ वो शुर-विस्स वा मौका मिलना चाहिए, | वर्म का समान भाव 
से नेबन करने करा मतलब यही ह। अर्थ का समान भाव से सेवन करने का मतलब 
यह है कि हरएफक मों जीवन झी आवश्यक चीजे समान भाव से मिलनी चाहिए। 
कुछ थोडी-सी विपमता रहेगी, परन्तु पॉच ऑ्रंगुलियों में जितनी विपमता रहती है, 
उतनी ही, उससे अधिक नहीं । इसी तरह कामबासना का समान रुप से सेवन 
करने का मतलब है कि हरएक यो झामवासना का उचित मर्यादा में भोग करने 
का अवसर मिलना चाहिए) “वर्मार्यकामा सममेव सेव्या ? यह सामाजिक जीवन 


झ० भुदान-गंगा 


का सूत्र है। इस तरह धर्मशिक्षण, अर्थ-लाम और काम-तृतति की ऐसी योजना 
हो जाय, तो समाज की बहुत सारी समस्याएँ हल हो जायेंगी। इसके अलावा 
काम-बासना, अर्थ-प्रेरणा का समान रूप से विभाजन करने के बाद समाज को वह 
तालीम देनी चाहिए कि अर्थ और काम तुच्छु वस्तुएँ है, मुख्य वस्तु नहीं है। 
मुख्य वस्तु तो यह है कि हरणक को आत्मा का दर्शन हों, जिसे हम 'मोक्ञ' कहते 
है। वह सबको हासिल हो और सब उसके लिए, कोशिश करे । 


समाज सोन्षपरायण बने 


पहली बात यह है कि समाज को मोक्ष-परायण बनाना चाहिए, धर्मार्ब-माम- 
परायण नहीं । याने अतिम व्येय धर्मार्थ-काम-सेवन नहीं, मोक्ष-प्राप्ति ही है। 
इस बात का समाज के सामने हमेशा आदश होना चाहिए | दसरी बात यह 
कि धर्माथ-काम के समान सेवन की योजना समाज में होनी चाहिए। इन तीनों 
के सेवन का समान सौका सत्रको मिलना चाहिए | तीसरी वात यह है कि मानव- 
खमाव दिन-ब-दिन बदलता रहा है ओर हम उसे उचित दिशा में बढल सकते 
है, ऐसी निष्ठा हमसे होनी चाहिए, और वैसा पुरुपार्थ हमे करना चाहिए । 

सामाजिक जीवन के लिए ये तोन प्रकार के आधार अ्रत्यत सुव्यवित 
आधार है, ऐसा हम समभते है। खराज्य-प्राप्ति के वाद हिदुस्तान को अपना समाज 
बनाने का मोका मिला है, यह हम लोगो का बहुत बडा माग्य है। हमे अप 
पुरुषार्थ करने का मौका मिला है, तो जिस दिशा में हमे काम करना है, उसका यह 
एक चित्र हमने आज आपके सामने रखा | 


वालेश्चर 
दृ-२- एज 


चर्खा । अहिंसक क्रान्ति का ऋण्डा ; १३३ 


गावीजी के साथियों ने राष्ट्र के सामने यह बोजना रखी है कि 'गावीजी को 
स्मृति में हिन्दुस्तान का हर व्यक्ति अपने हाथ को कती एक लच्छी सत समर्पण 
करे ।! उसके अनुसार आज यह १२ फरवरी के दिन, जय कि गावीजी की अस्थियोँ 
भारत की नदियों मैं मवाहित की गयी थीं, हम वहों परमेश्वर को प्राथनाप्रबंक 
अपनी सत्ाजलि अ्रण्ण करने के लिए, इकदा हुए है | आज मुझे मात साल पहले 
का वह दिन याद आ रहा है, जब कि पवनार में हमारे आश्रम के सामने 'वाम-गगा! 
में वे अस्थियों प्रवाहित वी गयीं ओर हजारो लोगों के सामने इज्वर को साक्नी रख- 
कर हमने ग्रतिजा की थी कि 'जो आदर्श हम बापू ने सिखाया तथा जो अपने इस 
देश के ऋषि-मुनियों व्य तथा दुनिया के सब वली ओर पैगम्बरो का आदश है, हम 
उस आदर्श पर चलेंगे आर उसके अनुसार भारत में सर्वोव्य-समाज बनायेंगे । 
हस तरह की मानसिक प्रतिन्ना हमने टसी दिन वी थी। उस घटना को अ्रमी सात 
साल हुए है। थ्राज हम इसी प्रतिज्ा की प्रति में पैदल घम रहे है । 


एक के पोषण के साथ दूसरे का शोषण न हो 


देखने की बात है कि हम हुनियामर में जों समाज बनाना है, उसकी मुख्य 
वस्तु क्या होंगी ? जाहिर है कि आज सारी दुनिया में बडी कशमऊश है, सर्वन्र 
अशान्ति का डर फैला हुआ है | कभी 'कोल्ड वार ( ठटी लडाई ) चलती हैं, 
तो कमी 'फोेल्ड पीस” ( ठठी शान्ति ) | ढोनों कोल्ड-ही जेल्ड हैं ओर सारी 
डुनिया एक गह की तलाश मे है, जिससे दुनिया मे सबको विकास का मौका मिले 
ओर शान्ति स्थापित हो । ऐसी भूख आज सारी दुनिवा को है। फिर भी आज 
दुनिया वी जितनी भयभीत दशा है, शायद ही उतनी कभो रही होंगी। आखिर दस 
अग्रान्ति का मूल कारण क्या है * वह जब हम ठेखते ह, तो व्यान में आता है कि 
मनुष्य ने अपना मूल क्तंब्य नहीं पहचाना है ओर वह दूसरों के शोपण पर अपना 


सर भूदान-गंगा 


पोय्रण करना चाहता है। यह बहुत ही भयानक जीवन की रचना मानी जायगी। 
जैसे जगल का कोई जानवर दूसरे जानवरों को खाकर जीता है, वैसे ही अगर मानव- 
समाज में भी एक के शोपण पर दूसरे का पोषण चलता रहा, तो वह चहुत ही 
भयानक रचना होगी। फिर वह 'मानव-समाज' नहीं कहा जायगा, पशुत॒ल्य होगा । 
पशु से भी बढतर उसकी अवस्था होगी | मानव बुद्धि! के साथ जहों 'पशु-हृदया 
आ जाता है, वहाँ दोनो मिलकर समूल नाश ही कर डालेगे | यह अवस्था बहुत ही 
खतरनाक होंगी | इससे बचने के लिए. जोवन का ऐसा तरीका द्वेंढना चाहिए, 
जिसमे किसी मनुष्य के पोषण के साथ दूसरे किसीका शोपण जुडा न हो। इसे 
हमारे शास््रकारों ने अविरोध' नाम दिया है। उन्होने हमारे सामने एक सूच्र रखा है : 
'सर्वेपाम अविरोधेन । किसीके विरोध में न जाकर हमे अपनी जीविका 
चलानी चाहिए | 
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अविरोधी उत्पादक श्रम 


आजकल राष्ट्र-राष्ट्र के बीच के व्यवहार के लिए, ((५0-७पा8/8700' शब्द 
चल पडा हैं | उसका श्रर्थ यही है कि एक के साथ दूसरे का अविरोध हो, एक 
की पुष्टि! में दूसरे को 'तृष्टि' मालूम हो। इसके लिए. यही उपाय होगा कि जो 
भी मनुष्य खाता है, वह उत्पादक परिश्रम, शरीर-परिश्रम करे | रवीन््धनाथ ठाकुर 
ने कहा था कि हम सब लेग "“डिह्ाइड” करते है, “मल्टिप्लाय” नहीं क्स्ते। 
याने सम्पत्ति का विभाजन तो करते है, खाते तो है, हर कोई अपनी सम्पत्ति को ज्ञीण 
करने मे अपना योग दे रहा है, लेकिन सम्पत्ति की दूद्धि में, उसकी पेटावार 
में कोई भी योग नहीं देता । थआ्राप ठेखेंगे, आज बिद्यार्थी बेकार हैं। कह जाता 
ल्‍ है कि विद्यार्थी तो विद्यार्थी! ही है, ्रध्ययन कर रहे है, उन पर उत्पादन बी 
अम्मेद्वर, नहीं है। किन्तु अभी वे उत्पादन में हिस्सा नहीं लेते, व्यापारी भी 
-आ५न में हिस्सा नहीं लेते, पुलिस मिपाही, मित्कषुऊ, योगी, सन्यासी, यति, भक्त, 
ननैन्सब उत्पादन में हिस्सा नहीं लेते । बीमागे ओर बच्चों को तो अनुलादक 
बिताने का अधिकार है ही। इस तरह से कुल मिलाकर बहुत थोंडे लोग 

जाते है, जो उत्पादन का भार उठाते है ओर वाकी के लोगो का बोभ उन्हींके 


चर्खा अहिसक क्रान्ति का ऋणडा पे 


कन्‍थे पर पढ़ता है। इसलिए हम दूसरेचूसरे उद्योग क्‍स्ते हो, तो भी उसके. 
साथ ऊछ-न-कुछ शरीर परिश्रम करने का अत खत्रकों लेना चाहिए। टसे राष्ट्रीब 
ब्रत ओर मानवता का अत समझना चाहिए । जब कि हम खाते ह, तो हमे 
उतलाइन में नी उपासना दी बुद्धि ले मांग लेना चाहिए | जिस परमेश्वर ने इतना 
उत्पादन जिया, सारी सृष्टि ओर समाज बनाया, उसे क्‍या समर्पण क्या जाय ? 
बेंठो ने क्ह्य है. “चक्रिम विश्वानि चक्रयेत । जिसने विज्व का निर्माण विया, 
उसे उत्पाव्न ही समर्पण क्‍या जा सकता है। वह सारे विस्व॒ को बनाता है, उसे 
अगर हम कोई चीज समर्यण करना चाहे, तो उद्योग से पेंढा की हुई चीज 
ही समर्पण करनी चाहिए | साथ ही हमाग बह उत्पाठक श्रम अविरोधी' होना 
चाहिए. | अगर विरोवी उत्लादक श्रम होगा, तो उससे हानि होंगी और अनु- 
त्पादक हो, ते उससे भी हानि होंगी । 
चर्खा * अहिसिक क्रान्ति का झण्डा 

इसलिए, हमारा जीवन अवुत्पाठक न होना चाहिए ओर अविगेवी दति होनी 
चाहिए | बह डुहरी जिम्मेबारी हम पर आती है। वह चर्खा, जो महात्मा 
गांधी ने हमारे सामने रखा, अविगेबी श्रम का चिह्न हैं। टसीलिए यह क्रान्ति 
का प्रतीक है, शहिंसक क्रान्ति का कण्डा है। हमे समाज मे जो अ्रहिंसक क्रान्ति 
लानी है, उसके लिए यह प्रतीक मिला है। वह चर्खा छोटा-सा टीखता है, उिन्‍्त 
इसमें वडी भारी दृष्टि, अविरोवी दर्यि, भरे है। यह एक ही थम नहीं करता । 
कोई तस्करी काट नफ्ता है, लकड़ी काट सफ्ता है, चक्की पीस सकता है या खेती 
कर सकता है किन्तु कुछ-न-ऊुछ काम, क्म-से-क्म आधा वस्य किये बगैर कोई 
न रहे, इस तस्ह मा ब्रह्मम्त सम लेना अहिए | इस तरह जे प्रेमनत्रत हमे लेना 
चाहिए | प्रेम-अत बाने उत्पाइन का त्रत। प्रेम बाने बृद्धि करना, बढीना। सुष्टि 
में हमसे कुछ-न-कुछ नाश होता रहता है, उसकी प्रति में कुछ-न-द्ुछ इढ्वि करनी 
ही चाहिए। इसे शानत्रकगें ने बज नाम विवा है। 

मैने चोवीसों घटे क्राति पहन छी 


बिक किक 6 9० 
न 


चखा तो हर कोई चला सकता हैं। बीमार भी चला सकता है। क्शिोरी 


झ्8 भूदान-गगा 


लाल भाई मशरूबाला, जो हमेशा बीमार रहते थे, हमेशा चर्खां चलाते थे। 
प्रवासी और मुसाफिर भी उसे चला सकता है। किसान खेत पर जाना चाहता है 
कि वारिश शुरू हो जाती है ओर १५ मिनट वह रुक जाता है, तो इन १५ मिनटों 
में वह भी चर्खा चला सकता है। चर्ख को छोड ओर कोई ऐसा साथ श्रौजार 
हम तो नहीं जानते, जिससे जो पेदावार हो, उसे हर कोई शरीर पर धारण कर 
सके | अगर हाईस्कूल ओर कॉलेज के छात्र ओर शिक्षक यह त्रत ले ले कि 
सभी स्वावलम्बी बनेंगे ओर अपने बदन पर इससे बना हुआ कपडा ही पहनेगे', 
तो दरणक व्यक्ति अह्सिक क्राति का प्रतीक वन जायगा। प्रत्येक व्यक्ति कहने 
लगेगा, “चोवोसों घण्टे मैंने क्रांति को पटन लिया है। सोते हुए और जागते 
हुए भी क्राति मेरे चारो ओर है, यह मेरे हाथ का बना है, इसका सूत मेने 
काता है |”? इस तरह हरणक बच्चे के हृदय में क्राति की भावना पैदा होजायगी। 
इसीलिए गाधीजी ने इतना आसान साधन हमे दिया है। अतः उनकी स्मृति मे 
हर साल हम प्रतीक के तौर पर एक लच्छी दे, जैसे एक ही वोट ठेते हैं। राष्ट्र 
को उपासना के तोर पर गाधीज, की स्मृति से हर साल अपने हाथ की क्‍्तो 
सिर्फ एक गुडी अरपण करना है । इसमें हर कोई हिस्सा ले सकता है | 


चखो हमारा आधार 


गावीजी ने हम जो तालीम दी, यह चर्खा उसको निशानी है। उन्होंने 
आखिरी दिन तक सूत काता ओर कहा कि “चर्खा हिन्दुस्तान को बचायेगा' | उनकी 
इस पर बडी मजबूत अद्धा रही । जब कमी हमने उनसे इस विषय पर बात की 
ओर निराशा के मोके भी आये--आजादी की लडाई में कितने ही ऐसे 
भोके आये, जब कि देश पस्तहिम्मत हों गया' ऐसी भी आवाज आयी--तब गावीजी 
कहते ; 'निराशा की क्या बात है * चर्खा है ही। इसमे हिम्मत है, ताउत है। मान 
लीजिये कि कोई रिवाल्वर ओर राइफल लेकर हमला करने आये, तो हम सब 
भाई-बहनो को इकट्ठा कर चखों कातेंगे ओर गोली का सामना करेंगे। हमने 
डरेंगे ओर न भागेंगे | यह चर्खा हमे मठद ठेगा |? बुद्ध भगवान के एक अनुयायी 
की कहानी दे | वे महान थे। उन्‍होंने दरिद्रता का त्रत ही ले लिया था, पैसे का 


चर्खा : अहिंसक क्रान्ति का कूण्टा मघण 


सप्रह करते ही नहीं थे। पत्नी-कों दसका बडा खेद था। उसने देखा ऊ्ि मृत्यु 
का समय आ गया, गिर भी उन्हें शाति नहीं। पत्नी ने कहा, आप मेरी क्क्रिन 
करे, बडे प्रेम ने निश्चित्त हो भगवान्‌ में लीन हों जादवे | मेरे पास चर्ग्या है, 
टसलिए, मेरी चिन्ता का कोई मग्ण नहीं हैं। 

हमारे शान्ब॒कारों ने हरएक यो यजोपवीत पहनने के लिए फ्ह्ा है। उसमे 
विधि बह थी कि वह बजोषबीत अपने हाथ के कक्‍ते खत शा हों या नहीँ तो विवया 
के हाथ के क्ते सत का हो। इसम मतलब वही था ऊ़ि घर चेंठे उहनो को उद्योग 
मिल जाता था | लोग कहते है फि यह तो वच्र-बुग आया है। पर बावा ऐद्ल 
घुमता है, उसे कोई गेक्ता नहीं ओर लाखो एकड जमीन उसे मिल गयी हैं। 
यत्रन्युग में भी में ठिल्‍ली मे था, तो चक्की पीसता था| यत्र-युग था, इसलिए, 
चक्‍्वी ने इनकार नहीं क्या कि में आटा नहीं बनाऊँगी। चकयी से आझ इस 
युग में भी बनता है | ठसी तग्ह चर्खे से खत भी इस युग में बनता है | 

हिन्दुस्तान की मुख्य शक्ति हाथ 

हिन्दुस्तान री मुख्य ताकत हाथ है । हम लोगों को सिखाया ही यह गया कि 
माई, ठो हाथ है । गो ओर मिल जायें, तो चार हो जावेगे--चतुर्भुज बन जायेंगे 
ओर श्रगर चार मिल जायें, तो अष्टभुन बन जायेग | ऐसी अनन्त शक्ति 
हिन्दुस्तान में है । अब अगर हाथ वी वह शक्ति वेमर पडी रहेगी ओर हम 
यत्र बत्र जप करेगे, तो यत्र के जप मात्र से मोर्ट काम नहीं होगा। लेक्नि 
चर्खा हाथ में ले लें ओर क्पडा ब्नाते जायें, तो उनके हाथ में ऋम-शक्ति 
भी रहेगी। श्राप इस दृष्टि से ही इस चर्खे वी तग्फ ठेखे कि एक तो 
बह अविगेवी श्रम का प्रतिनिधि है, जिसनी बढोलत डुनिया को हिंसा से 
मुक्ति मिलनेवाली हैं | दूसरी दृष्टि यह कि जो सामने बडा भारी उग आवा हे, 
जिसमे एक मनुण्य दूसरे के शोपण से अपना पोषण करना चाहता है, उसके 
खिलाफ होनेवाली क्राति का बह प्रतीक है। दस इृष्टिसे आप टसवेंगे, तो वह 
कल्पना आपमसों हृटयगम होगी ओर उससे देश का रूप पलट जायगा | 
स्रद्रक 
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आजऊल शिक्षा के विपय में लोगों में काफी मथन चल रहा है। सोचनेवाले 
चिन्तन में पडे है, लेकिन बात बिलकुल सरल है। अपनी बहुत सारी जनता 
देशतों में रहती है । इसलिए आम जनता की तालीम ठेहाती ढग से होनी चाहिए, 
जिससे देहात की उन्नति हो । जो लोग शहरों में रहते है, उनकी दृष्टि भी आमों- 
न्मुख रहे, उनके और ग्रामो के बीच अच्छी तरह सहयोग हो, इस प्रकार की 
तालीम शहरवालो को मिलनी चाहिए | अगर यह हो कि शहरवालों की तालीम 
एक ठग से चले और ग्रामो की दूसरे ही ठग से और दोनों में विरोव रहे, तो 

यह विरोध देश के लिए. खतरनाक होगा | 


जीवन की मूलभूत समता 


वैसे देखा जाय, तो जिन्दगी का बहुत सारा अश सबके जीवन में समान होता 

है, चाहे वह शहर की जिन्दगी हो, चाहे देहात की । पचभूतों का जो परिणाम गोंव- 
वालों पर होता है, वही शहरवालों पर भी । उसमें कोई फर्क नहीं होता। खच्छु 
हवा की जरूरत शहरवालो और गॉववालो, दोनो को समान रूप से है ओर होनी 
चाहिए. । संष्टि के साथ सम्पर्क दोनों के लिए. लाभदायी है। यत्रपि शहरवालों 
के लिए. यह वात जरा कठिन है, तो भी यह इन्तजाम' उनके लिए भी होना 
चाहिए। आगेग्य-शासत्र की आवश्यकता दोनों के लिए. समान है। यह ठीक 
कि शहरालो के लिए आरोग्य की दृष्टि से एक इतजाम करना पडेगा, तो 
7 ५ पे के लिए दूसरा इन्तजाम, लेकिन आरोग्य की जरुरत दोनों के लिए 
ही होगी। परस्पर सहयोग, प्रेम, त्याग-भावना आदि धर्म-विचार दोनो के 
समान लागू हैं। इतना ही फर्क होगा कि गांवों में जीवन की थुनियादी 
चीजें बनेंगी, इसलिए ग्रामीण लडकी वी तालीम अत्यन्त महज भाव से होंगी 
ओर शहरो में बुनियादी चीजें न बनेगी, गौण चीजें बनेगी, इसलिए वहों परी 


ताज्लीम की योजना पा 


तालोम में उन चीजों पर आवार रखना पडेया, तो उस तालीम मे कुछ गांझता 
आ जावगी। यह जो गोणता शहर के शिक्षण म आयेगी, व्ह वहां वे 
म ही होने के कारण उसे तब तक ठाल न सऊेगे, जब तक कि शहरों 
आमी के समान रूप नहीं ठे सकते । 
सपष्टिपूजक गाँव, ग्रामोन्मुख नगर 

शहर की तालीम म थोंडी गौणता रह जाबगी, वह हम कबूल करते ह। 
फिन्तु उस गोणता की प्रति सी हो सकेगी, अगर ठटा बाते उसम हों। एफ तो 
शहरियों का मुँह गॉवो की तरक हों ओर दूसरी, विदेश की जानकारी वे काफ़ी 
ग्स | शहरों मे यह अपेक्षा जलूर की जाबगा कि वहाँ ऊ्रे लोग विदेशी नापाओं 
से कुछ परिचय रखे | इसलिए उन भापाओं में जो नपरी-नयी चीज आयेंगी, उन्हें 
अपने साहिल्‍्य में लाबेगे, वह आशा उनसे जरूर की जावरगी | अगर उननी 
प्र ग्रामोन्मुख रही, तो ग्रामीणों की सेवा झरना वे अपना वर्म समकेंगे। मेने 
खत्र ही बनाया था कि ग्रामीण हागे सप्टिप्रजक था पर्मेश्वस्सेयक ओर शहर के 
लोग होगे ग्राम-सेबक | अगर यह दृष्टि रही, तो ढोनो खारनों का इस तरह 
विकास किया जा सकता है कि एक दूसरे की प्रति में एफ्दूसरे मदद दे | 
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हर गॉब में विद्यापीठ 

मेरी कल्पना है कि हर गाँव में सम्पूर्ण तालीम होनी चाहिए | जिसे हम 
युनिवर्सियी) वा विद्यापीठीं बहते है, वह हर गांव मे होना चाहिए। क्योंकि 
हरएक गाँव, चाहे वह क्तिना भी छोटा हो, सारी डुनिया का प्रतिनिधि ह और 
कल इनिया थोड़े म वर्ञों पर साजूद है । इसीलिए वहाँ पूरी तालीम मिलनी 
चाहिए | प्रत्येक गाव दा सृष्टि के साथ प्रत्यक्ष सम्बन्ब है, ट्सलिए, मनुष्य को 
सब तन्ह से वहाँ सष्टि-विनान हासिल हो सकता है। असख्य प्राणे, पत्नी, पशु 
आदि के साथ सम्पर्क रहता ह #ै | इसलिए मानव के लिए प्राणिशात्र का प्ररक ज्ञान 
वहाँ मिल सकता है | बहोँ खेती होंगी, कपठा बनेगा, रास्ते बनेंगे और यामोद्राग 
झंगे। ब्सलिए. उन सब चीजों के जरिये ओर उन चीजों के लिए. इस ज्ञान 
वी जरूरत है| वह साय जान आम म्‌ प्रात होना चाहिए आर हो सक्‍्ता हैं। 


घ्य भूदान-गंगा 


आम में प्राच्चीनकाल से मानव-समाज चला आया है। अतः बलों इतिहास भी 
मोजद है ओर समाज-जान भी | शहर में जितना एक-दूसरे से आता है, आम में 
उससे अविक निकट सम्पक आता है। इसलिए वहाँ नीतिशाल् और धर्म- 
शास्त्र बहुत विकसित हो सकता है। आत्मा की व्यापकता, एक-दसरे के साथ 

सहयोग करने की ब्ृत्ति, सत्य-निष्ठा आदि जो नीति-घर्म है, वे आम में अच्छी तरह 
प्रकट हैं। ग्रह, नक्षत्र, तारे आदि आकाश में दीखते है, शायद शहरों में उनझा 
प्रकाश अच्छी तरह पहुँचता न होगा | इसलिए गाँवों में काव्य-साहित्य का लितना 
विकास हो सकता है, शायद उतना शहरों मे होना मुश्किल है | 


सज्जन ग्रामनिष्ठा बढ़ाये 


हम आजकल के शहरों में व्यास ओर वाल्मीकि ऋषि को कह्पना ही नहं 
कर सकते | उनकी कल्पना तो ग्रामो या आ्रमों के नजटीक ही कर सकते है | शूर' 
ओर त्यागी पुरुष--जों जगलों के जानवरों से लडनेवाले शेते है--तो ग्रामो म ही 
हो सकते है | इसलिए पराक्रमी पुरुषों की सेवा आम से ही मिल सकती है | राष्ट्रों 
की सेनाओं के सैनिक आमो से ही मिलते आये हैं | सवाल इतना ही है कि इतना 
सब्र होता है, तो ग्राम में तालीम देने के लिए. जरूरी सारा सरजाम कया हम गाँव 
में नहीं बना सकते ? इसका उत्तर है, ग्रामों की चीजों में मे ऊुछ सरजाम हम 
गाँव में बना ही सकते है। लेकिन बहुत ज्यादा मरजाम की नहीं, निगैक्षण और 
प्रयोग की अधिक जरूरत रहेंगी । इसलिए कभी-कभी ग्रामों के लडकी को शहर 
की युनिवर्सिटी मे जाकर भी कुछ थोडा देखने का मोका लेना पडेगा। बसे ही 
शहरवालों को भी ग्रामों में जाकर वहों की कुछ चीजे सीखने का मौका आयेगा । 
लेकिन इस सबके लिए मेरी नियाह में जो बहुत जरूरी चीज है, वह यह है कि सजन 
"< विद्वान्‌ जन गाँवों में रहना पसन्द करे | सत्पुरुषों मे आम-निश्ण बढ़ने से जो 
"५ होगा, बह और किसो दसरी गति से न होगा । युनिवर्निटी के लिए जरूरी 
(| तो यही है कि गॉव-गॉव मे कुछ सज्जन विचार का अनुशीलन करनेवाले 
मण्य5 थी | कम-से-कमम एक-एक सजन एक-एक गाँव में आकर रहने लगे, तो 
उस गाँव के लिए तालीम का इन्तजाम करना क्सी तग्ह से चठिन नहीं होगा । 


तालीस की योजना 


है| 
/2० 


सनन्‍्यासी चल्नवा-फिरता विद्यापीठ 


इसके अलावा भिन्न-भिन्न प्रमर का ज्ञान, जो गाँव मा शेई व्यक्ति या 
गॉव का सजन भी प्राप्त नहीं क्र सकता, गाँवों को मिले, ऐसी भी 
एक योजना हमारे प्रबजो ने की थी। उसे हमे भी जारी करना होगा। वह है, 
परित्राजऊ सन्यासी! की थोजना। सनन्‍्यासी गॉँव-गांब घमता स्हेंगा ओर २-८ 
महीने कसी एक स्थान मे भी रहेगा, तो उसझ्ा प्रग लाभ गाँवा मे मिलेगा | 
वह सारी दुनिया का ओर आत्मा का ज्ञान सप्ों देता ही रहेगा। सन्यासी माने 
धार्क्िगि युनिवर्सिटी! ( चलवा-फिग्ता विद्यापीठ ), जो हर गाँव में खेच्छा से 
जायगा | वह विद्याथियों के पास खुढ पहुँचेगा छोर मुफ्त में सबको तालीम ढेगा । 
गाँववाले उसके लिए साच्विक, स्वच्छ, निर्मल आहार ठेगे | इनके अलावा उसे कुछ 
भी जरुरत नहीं | उससे जितना भी जान मिल सकता है, गाववाले पा लेगे। ज्ञान 
ग्राप्त करने के लिए एक भी कीडी था पैसा सर्च करना पडे, टससे अविक हु प- 
दायक घना कोई नहीं हो सकती । जिसके पास जान होता है, उसे इस बात की 
अत्यन्त प्यास ग्हती है फ्रि दूसगे के पास वह (ज्ञान ) पहुँचे । उसे भ्रख शेती है 
कि उसका ज्ञान दसरो के पास जाय | बच्चे व्य माता के स्तनपान की जितनी इच्छु 
होती है, उतनी ही <च्छा माता को भी बच्च को स्तनपान कराने की होती ह, क्योकि 
उसके स्तनों में दथ भगवान्‌ ने भर ठिया है। कल अगर यह हो जाय ऊफि माताएँ 
लडकी से फीस लिये बगेर उन्हे दूव न ठे, तो इुनिया वी क्या हालत होगी * 


वानप्रस्थ शिक्षक 
ऊँचे ज्ञान के लिए शहर की युनिवर्सिटी में जाना पडेगा। वर्षों यो सो, दो दो 
सी स्पये ख्र फिये बगर कुछ हो ही नहीं सकता | समझने की जस्सतहेँ कि दस 
तग्ह ण्सा खर्च कर जो ज्ञान ग्रात्त होता है, वह जान ही नहीं होता । पसे से 
खरीदा जान “अज्ञान' ही है। प्रेम और सेवा ठफर ही ज्ञान प्रात्त हा सकता है। 
इमलिए जो जानी पुरुष गाँव-गांव घमते हो और वे जिस गांव म जायें, उस गाँव 
के लोग प्रेम से उन्हें ३-४ दिन ठह्रा ले | उनवी भक्ति करे और उनके पास जो 
ज्ञान भग है, उसे हासिल करें, यही योजना हो सकती है। जैसे नटी अपने-आप 
दर 


ह० भुदान-गंगा 


लोगो की सेवा के लिए गॉव-गाँव दौडी जाती है, जैसे जड़लो मे खा-पीकर अपने- 
अपने थनों मै दूध भरकर गाये बच्चो को पिलाने के लिए अपने-आप दौडी चली 
आती है, उसो तरट जानी पुरुष भी गॉव-गाँव में ज्ञान लेकर दौड़ेंगे। 'परित्राजको 
की यह सस्था फिर से खड़ी होनी चाहिए । इस तरह हर गाँव मै युनिवर्सिटी बन 
सकती है और दुनिया का ज्ञान हर गाँव में पहुँच सकता है | 

वानप्रस्थ आश्रम की सस्था फिर से मजबूत करनी चाहिए, जिससे हर गाँव 
मैं स्थिर शिक्षक मिल सके, जिन पर कोई ज्यादा खर्च करना न पड़े | हरणक 
गृहस्थ का घर है, घकूल”' और उसका खेत है, 'प्रयोगशाला' | हरणक वानप्रत्य 
है, शशिक्षक' ओर हरएक परित्राजक सन्यासी 'युनिवर्सिटी!। विद्यार्थी है, 'आज के 
बच्चे, जो सीखना चाहते है । गॉव-गाँव में ऐसे लोग है, जो १-२ घण्टा सीखेंगे 
ओर बाकी का समय दिनमर काम करते रहेगे । इस तरह के चार आश्रमों की जो 
हमारी योजना है, वह पूरी योजना बचपन से लेंकर मरण तक की तालीम की 
योजना है, ऐसा हम समझते है । 


कृष्ण-सुदासा का प्रतीक 


स्वोदय में यह दृष्टि है कि सारा गाँव अपने पूरे जीवन की समस्याएँ अपने 
बल पर हल करे | इसलिए, गॉव की कुल दोलत किसी एक व्यक्ति की नहीं, बल्कि 
गाँव की बननी चाहिए। तभी गाँव के सब बच्चो के लिए. समान तालीम की 
योजना बन सकती है। अगर हम हरएक को समान रूप से पोष्टिक ओर सास्िक 
खुराक नहीं दे सकते, तो समान रूप से तालीम क्या दे सकेंगे ? सुदामा गरीब 
ब्राह्मण का लडका था और श्रीकृष्ण था राजा का लडका। दोनों शुरु के घर 
गये थे। दोनों को समान खुराक मिलती थी, समान परिश्रम का काम मिलता था 
ओर ठोनी को समान ही विद्या दी गयी थी | 

अगर किसी गाँव में हमारा विद्यालय खुल जाय, जहाँ एक लड़का गरीब का 
आये, जो फटे कपडे पहना हो ओर दूसग अन्छे कपडे पहनकर आये--एक को 
सुबह खाने को न मिले और दूसरा बैठे-चेठे खाबे तथा आलसी बन गया हो-- 
ते स्कूल कैसे चलेगा ? इसलिए, श्रगर हम चाहते है कि ठीक ढग से सबकी 
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जे ८6७ 


वालीम हो, तो उसका यहों इलाज है कि गाव का जीवन एक परिवार के समान 


(आर गाव का कुल दोलत, कुल ब्राद्ध आर कुल शक्ति सभी के काम आये | 


>> 
्प 


जिसे हम नयी तालीम कहते है, वह उस अह्सिा में छिपी है, जिसया 
प्रकाश भूटान ओर थ्ामोद्योग के जरिये फैलेगा | परमेश्वर करे कि ऐसे ज्ञान ओर 
प्रेम से मरे गुरु हिन्दुस्तान के हर गाव में हासिल ला | 
असुरेग्वर 
६-३-१०७ 
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[ उन्क्रल विधान-सभा के सदस्यों के साथ एक वार्ता ] 

आज की समा प्राथना के वाठ शाम को रखने का विचार किया गया था, 
तो मेने कहा ; "नहीं माई, दिन में कोट समय रखों। म्योकि दिन से सबके चेहर्स 

दर्शन होगा | रात को चेहरे ठेखने को नहीं मिलते |? 

दशेन वहुत सूक्ष्म वस्तु 

हमारे वेश में यह एक पागलपन है कि बहुत-से लोगो को जितनी दर्शन वी 
प्यास होती है, उतनी श्रवण की नहीं | देहात-देहात के लोग दर्शन के ही लिए, 
आते है। अवश्य ही दर्शन वहुत व्ष्म वस्तु है। दर्शन से जो मिलता है, वह 
श्रवण से भी नहीं मिलता । में नहीं जानता कि बह स्थिति डुनिया के दूसरे देशो 
में कैसी है, मिन्‍्ठु अपने इस देश में जरूर हैं। करो्डों ग्रामीणों को--बहनों 
और भाइयों को--दर्शन से ही तृत्ति होती हैं। यह केवल एक कल्पना मात्र नहीं, 
बल्कि एक अन्दरूनी अनुभव है। चाहे आप इसे मिस्टीसिज्म ( (5 उ57 ) 
कहिये या 'यूटवाद', किन्ठ वे गृढवाद नहीं, यूह अनुभय है। मेरी भी मनोझत्ति 
ऐसी ही है। इसलिए मुझे चेहरे देखकर जितनी प्रसन्नता होती है, उतनी 
विना चेहरे देखे व्याख्यान बने से नहीं हो सकती | इसीलिए, मेने खासकर कह 
था कि दिन में ही सभा रखी जाय । तो, आप लोगो की सहूल्यित टेखकर बह 
समय रखा गया | 


२ मसृदान-गगा 


उपनिषदो में भी आत्मा के विषय में जहाँ विधान किया गया और आदेश 
दिया गया है; “श्रोतब्यो मन्तब्यो निदिध्यासितव्य. यानी आत्मा का अ्रवण 
करना चाहिए, मनन और निदिव्यासन करना चाहिए, वहाँ उससे भी पहले ऋह 
विया है ; 'आत्सा बारे द्रव्य, ।! अर्थात्‌ श्रवण, मनन, निद्ध्यासन जरूर होना 
चाहिए। उनका मत्ख है ही, किन्तु आत्मा का दशन होना चाहिए | इसीलिए 
मेने पहला स्थान दर्शन को दिया। सुझे आप लोगों को देखकर बहुत 
प्रसन्‍नता हुईं । 

मुनि नरो के सार्य-दर्शक 

आप सभी न सिर्फ लोगो के सेवक है, वल्कि प्रिय सेवक है । उनके विश्वस्त 
सेवक हैं। उनके चुने हुएए, चुनिन्दें सेवक हैं। लोगों के प्रति विश्वस्त होना, प्रिय 
होना बडी भारी जिम्मेवारी है। लोग आप पर अपना विश्वास रखते है। आपको 
प्रिय सेवक के तोर पर सरकार के अन्दर काम करने के लिए याने सरकार के सामने 
अपनी बात पेश करने ओर जरूरत होने पर विरोध भी करने के लिए. भेजते है | 
कुल मिलाकर टेश के कारोबर का आयोजन ओर नियन्त्रण करने के लिए जनता 
ने पॉच साल के लिए आप लोगों को चुना है ओर विश्वस्त के तौर पर आपको 
अधिकार विया है| 

हमारे यहां सुर, नर, मुनि, जिविध विभाग किया गया है। सावारण जनता 
पर? शब्द से ओर चिन्तनशील तथा विचारक लोग 'मुनि' शब्द से सम्बुद्ध शेते 
है। निरपेत्न, स्वतन्त्र, तटस्थ, सर्वलोक-हितकता, निःस्पृटट, रागद्वेप-रहित सतत शोध 
में मग्न वर्ग को मुनि कहते है। जब लोग अपनी समस्याएँ लेकर उनके पास पहुँ- 
चते है, तो वें गाह चिंतन से प्रात्त अपनी प्रतिभा का प्रकाश उन्हें तटस्थ भाव से 
हेते है । उन पर सत्य के शोवन की जिम्मेवारी होती है। जनता उनसे मार्ग दर्शन 

है, तो वे मार्ग-दर्शन मी करा सकते हैं | इसीलिए उन्हे 'मुनि' कहते है 


सुरो के छिए दसन आवश्यक 
तीसरा वर्ग है, सुरो का। सुर यानी अविकृत सेबक | वह सेवक, जिस पर 
लोगो की या समाज की तरफ से जिम्मेवारी सॉपी गयी हो। अवथात्‌ आज की मापा मे 
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/प ॥/१ 


न ुने गये प्रतिनिवियों को ुर कहते हैं | इस तरह आपयी गिनती ठेवताओं में 
होती है | टेवताओ के लिए सब्रसे वडी मह्त्व वी बात, जिसकी बहुत ज्यादा जरूरत 
है, है साबवानी | इसके लिए भी हमारे समाज-शास्त्रियो ने उचना हे रखी है। 
उन्होंने कह्य है कि ठेवता तो बडे प्रकाशमान्‌ होते है] उनके पास काफी प्रकाश 
होता है | सामाजिक समस्याओं पर वे यश डाल सफ्ते है| जिम्मेवारी के साथ 
समत्याश्रों का हल कर सफ्ते ह। ये सारी शक्तियों उनमें होती है । आज मी 
जनता उन्हें चुनती ओर विकार देकर स्सी स्थान पर आसीन फ्गती है। लेम्नि 
सुर्गें के अक्सर भोगपगयण हो जाने का खतग रहता है। इस कारण उनके 
लिए बहुत जरूरी गुण मन” माना गया है। बेंसे 'टमन छत्रियों का गुण है । 
व्राह्षणो का तो खेर है ही | झहम्थो के लिए. और यतियें के लिए भी बह है । 
वास्तव में वह तो सावजनिझ, सावेशालिक, सार्वदशिक गुण है--ऐसा गुण है, 
जिससे सबयों लाभ-ही-लाम हैं| क्ति उस गुण की विशेष आवश्यकता टेवों 
को होती है | 

उपनिपदों में एक सुन्दर ज्हानी आती है, जिसका जिक्र हमने 'गीता-प्रवचन! 
में भी एक दूसरे प्रछग में क्या है। देव, ढठानव ओर मानव प्रजापत्ति के धर 
विद्याम्यास के लिए गये थे । विद्यास्थास होने पर प्रजापति ने एक एक वो विद 
करना चाहा | अन्तिम उपदेश फ्रे तोर पर उन्होने हरएक को बुलाकर कुछ बाने 
कहीं | बाते क्या कहीँ ! एक मन्र ही--एक्क्षर मत्र--४ व्या । पहले देवताओं 
का, पीछे ढनवो का ओर अन्त में मानवों का समावर्तन हुआ | देवता आये, तो 
उनसे कहा £ उपदेश तो अव्ययन के समव आपने बहुत सुन लिया, अब 
अन्तिम अज़्र आपसे दिया जाता हैं“ ८! । प्रद्धा गया कि अर्थ तो समझ गये न ? 
बोले - हाँ, समझ गये । क्या समझे ? उत्तर मिला; ८ याने 'दास्यत्तौ-- 
व्मन क्गे | गुरुजी ने कहा ४ ठीक ! ओर वे चले गये । उसके बाद 
दानव आये, असर आये । वें मी विद्या पढ़े हुए थे। उन्हें भी वही अक्षर 
दिया गया, ढा ओर पूछा गया कि आप दससा क्या अर्थ समसे ! 
उन्होंने कहा « हम यह समभे कि आप हम कहते हे, द्यब्वस-नठया कगे। 
गुरुजी बोंढे * आप ठीक समझे, जाते । फिर मानव आये । सानवो को भी 


६४ भूठान-गंगा 


विदाईं के समय वही एकाक्षर मत्र दिया गया और रेड गया कि आप इसका 
श्र्थ क्या समझे ? उन्होने कहा ; हम यह समझे कि 'इत्त).. रात क्रों। गुरुची ने 
कहा ; आप जैक समझे | 

तो, श्रुति कहती है ; दमस्‌ दानस दयामिति “दम, बन और दया, ये त्रिविध 
धर्म है, जिनसे सारे मूनमात्र का 'स्थाण होता है, समाज की रण होती है | फिर 
श्रुति हमे आदेश देती है कि प्रजापति ने अपने शिष्वो को यह जो दि! रूपी मत्र 
सिखाया, उसब उपासना करो। मेघ-गर्जना हमें सतत यही सिखाती है । गरिश॒ 
होने के पहले मेघ-गर्जना होती है, तो कपियों ने उस गर्जना पर अपनी विशिष्ट 
देष्टि रखी और उससे संदेश पाया * दाग्यत दत्त उैपध्वमू इति ।! द द द द्द ६... 
मेघ ऐसे ही बोल करते है| इस तरह दमन, दान और दया, ये तीनो चीजे सबके 
लिए. मुफ़ीद है, अधर्वक हैं, लाभदायी है। फ़िर भी देवी को उससे ले अर्थ 
मिला . दमन करो / क्योंकि देवों ने उन्तःपरीक्षण कर देखा कि हम भोग- 
“रावण है, भोगासक्त है, भोगलोलुप है, इसलिए गुरुजी ने हमारे ह्ति की ही 
वात कही होगी, तो वह दमन ही होगा। इस कारण देवी ने उसमें से दमन! श्र्थ 
ले लिया। दानवों ने, जो बडे निष्ठुर हृदय और ऊरकर्मा थे, अपने दोष भाके 
और समझ लिया कि जो ने हमारी दोप-निन्वत्ति के लिए ही उपदेश दिया है, 
इसलिए जरूर दया ही कही होगी। इस तरह उन्होने अपने लिए. दया” अर ले 
लिया। और मानव तो लोभी थे ही। लोभ . व का सक्से बडा बैरी है | उन्होंने 


२ भी अत्वन्त अलिपत ही रहते थे। थे यही बृत्ति रखते थे कि मियिला नगरी 


: | जाय, तो भी मेरा उससे ऊड नहीं जलता | >मिथिलाया प्रदीष्ताया न मे 
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दह्यति क्थ्विन।” प्रजा की सेवा के लिए तो दोडा जाऊँगा, लेक्नि मेरा 

उसमे कुछ नहीं-ऐसी निलिप्त ब्ृत्ति से वे रहते थे। ऐसा जनक गजा 

का वर्णन हैं। यह आसान वात नहीं कि वैमव के अन्दर रहते हुए भी 

कोई इतना वैराग्यशील रहे, जलक्मलव॒त्‌ निलि रहे | जैसे लक्ष्मी की सतत 

सेवा पाते हुए मी विप्गु भगवान्‌ अत्यन्त निलिप्त या परम वैराग्वशील है | बैसे ही 

या जनक महागज के समान वेसव में वेराग्य बृत्ति से रहना कोई आसान वात 
| है | इसलिए जो लोग वेवात्मा है, चुने हुए अधिकृत सेवक हैं, उनके सामने 
महाराज जनक का ही आदशं होना चाहिए । 


द्रिद्रों के सेवक शकर-से रहें 


कुछ लोग आम जनता मे सेवा करते हैं, अपना विचार लोगों को सममातै 
ग्हते हैं। लोगो ने उन्हें चुना नहीं श्रोर न वे लोगों से चुने जाने भी इच्छा ही 
रखते हैं| अपने को उन्होंने खुद ही चुना है कि में लोगो की सेवा क्रूँगा। 
उन्होंने अपने ऊपर खुद हो यह जिम्मेवारी डाल ली है। वे स्वाधिक्ृत हैं, लोगों 
की तरफ से अधिकृत नहीं | उनके लिए में यही चिन्तन क्लेंगा कि उन्हें शुक्देव 
का आदर्श रखना चाहिए | ऐसी बेराग्ग्शील वत्ति से व्यग्हार टार करना चाहिए, 
जेंसे शुक्देव करते थे । इस तरह एक के सामने शुक का आदश हो, तो दूमरे के 
सामने जनक का आदश । 

आज हम भुवनेश्वर में हैं, तो सहज ही मिसाल सक सफ्ती है कि यहा जो 
थाम जनता मैं श्रनधिकृत सेवा करनेवाले सेवक हैं, उन्हें भगवान्‌ शक्‍र का 
शथ्रादर्श अपने जीवन में रखना चाहिए। शकर वैंराग्ण्शील ओर 'महोक्तः 
खय्वाग * हैं। खटिया पडी है, तो वह भी पूरी नहीं, दृटी फ्री ही । उसे दुस्सत 
करके ही शाम को इस्तेमाल क्या जायगा । ओर सामने उनके पास बोर है, तो 
वैल्न ही। भिक्ञा के लिए क्पाल ही है | ऐसे परम वेराग्य में रहनेवाले शिव का 
ग्रादर्श ही उनका आदर्श होना चाहिए | जो अधिकृत सेवक है, उनके सामने 
भगवान्‌ विप्णु का आदश होना चाहिए, जो लक्ष्मी से सदा सेवित होते हुए भी 
उससे निलित हैँ | आपसे समाज की यही अपेक्षा रहेगो, क्योफि समाज दरिद्ध 
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है और श्राप हैं दरिद्रों के प्रतिनिधि | जितने भी यहों आये है, कुल-के 
कुल दरिठों के प्रतिनिधि है, क्योकि आज हिन्दुस्तान ही एक दरिद्र देश है। इसमें 
बहुत थोड़े लोग श्रीमान्‌ है। साधारणत, यह दरिद्र ही देश है। इसलिए द्रिद्रो 
के प्रतिनिधि के तोर पर ही हमे काम करना चाहिए | 
बापू इग्लैंड गये, तो उन्होंने लदन के उस हिस्से मे, जहों सबसे गरीब लोग 
रहते थे, निवास किया। वर्हों से राठण्ड टेबुल कान्फरेस ( गोलमेज परिपद ) 
मैं आने के लिए घटा, सवा घटा लगता था। जैसे दसरे नजदीक रहते थे, वेमे 
वे भी रह सकते थे, उसमे कुछ समय भी बचता। किन्तु उन्होंने दृरदष्टि से 
सोचा और गरीब लोगों मै ही जाकर रहे | 
महाराज श्रीकृष्ण जहाँ पाण्डवों के प्रतिनिधि होकर दुर्योधन के पास गये, 
तो दुर्योधन ने अपने मन्दिर मे उनके लिए जगद रखी थी। लेकिन उन्होंने उसका 
स्वीकार नहीं किया ओर विदुर की कुटिया ही देँढ ली। इसीलिए आज तक 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण का चरित्र गाकर लोग नाचते है। गोपाल” का नाम सबमे 
मशहूर है| लोग समभते है, गोपाल तो हमारा ही है। सतत हमारा काम 
करनेवाला, हमारे घोडो की सेवा करनेवाला, हमारी गायो का गोबर उठानेवाला, 
हमारी बहनों की सेवा करनेवाला, अपने को हर किसी काम मै, खतरे में डालने- 
वाला, कहीं भी राज्य-सत्ता का अधिकारी न बननेवाला और युधिष्टर के सामने 
सेवक के नाते खडा होनेवाला वह एक परम सेवक हिन्दुस्तान में हीं गया। वह 
परम बक्जानी होता हुआ मी साधारण मनुष्यों के समान ही रहता था | लोग उसकी 
आज तक याद करते है। साराश, ऐमे लोकोत्तर, परम सेवक श्रीकृष्ण ने विंदुर के 
घर रहना पसन्द किया । वहीं उन्हें अ्रत्यन्त आनन्द ओर समाधान मिला। 
.। लोगों के सामने इसी तरह के आदर्ण होने चाहिए, क्योंकि आप दरिद्रों के 
तिनि+ है । महाराज कृष्ण ने भी यही सोचा था कि हम तो वनवासी पाडवों के 
(तनिधि है, इसलिए हमे उसी नाते रहना चाहिए | 
जनता थर्मामीटर है 
हमारे लोग हिन्दुस्तान के प्रतिनिधि बनकर दुनिया के अन्य देशों में जाते 
ओर रहते हैं। वहाँ वे अपनी अ्रक्ल से कुछ जात करते होगे | जो कुछ उनवी 
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गजनीतिनता होंगी, वही चलाते होगे | लेकिन लोग वही टेखते है ि 
लोग मन्त्र नहीं होते | दुनियाभर याभर की्‌ 


का वह प्रतिनिधि सना जीवन बिता ग्हा है | 
सागरण जनता भी परख ब्हुत अच्छी होती है| मेने वहत ठफ्ा मिसाल दी है कि 
जनता तो 4र्मामीटर है | “से थर्मा्मीयर जड है, चेतन नहीं लेझिन ठीऊ उष्णता 


ै 
५०५ 





नाय लेता है | दसी तरह जनता अच 
भी उसे परख है | हमारे तिनिवि विदेशों में, पालमेण्ट मे था अनेम्ग्ली में 
जाते है, जनता उनका जीवन ही उनती परख कर लेती ह। खेग, जनता 
जो भी करे, परन्तु परमेज्वर तो उनकी परख उनके जीवन से कर ही लेगा, इसमे 
चोट सन्देह नहीं | तो, पहली वात में आपसे यह कहना चाहता था कि आप अबि- 
इञन सेवक है । अत जिन्हाने आपको चुना है, उनके छठय के साथ आपसा छुठय 
लगना चाहिए. | उनका ओर आपका एक स्वर होना चाहिए. | यह ध्यान में 
रखना चाहिए कि हमारे लिए कुछ नहूलियतें टसीलिए दी जाती हे कि हम शान्ति 
से सलाह-मशविय कर सके | इसीलिए मस्नन भी ऐसे होते है, जहाँ कुछ एकान्‍्त 
रहता हैं, ताकि हम कुछ अन्यध्न मी कर सके । ओर कुछ तनख्वाह भी हमे इसी- 
लिए दी जाती है। वद्यपि सागर्ण सदस्यों को जो तनस्गह मिलती है, वह 
ज्याड है, ऐसा तो नहीं कहा जाबगा | फिर सी आम जनता की सतह से कुछ 
आअआविक भी उन्हें इसी आशा से विया जाता है कि वे हमारे सेवक है। उन्हे घर 
दी कोई चिन्ता न गहे और सेवक के तोर पर वे निश्चिन्त हो काम करें | 
साराश, यद्रपि सावास्ण जनता के खबाल से आपका जीवन कुछ सहूलियत का 
होता है, फिर भी आप वह सारी तपस्वा खुशी ओर खेच्छा से करें, जो एक 
गरीब अपनी कृटिया में लाचारी ने फरता है। अगर ऐला हो, तो हिन्दुस्तान 
बहुत उन्नत बनेगा और जो विश्चास ग्राप लोगो पर रखा गया है, उसके आप 
पात्र सिद्ध होंगे | 


ख कर लवी है | बच्पि वह जड़ है, तो 
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भरत-सी तपस्या करे 


सहलियत के इस जीवन में हम निरन्तर यह खयाल रहे कि हम सिनके प्रति- 
निधि हैं! अगर हम सतत उनती हालत का चिन्तन करें, तो हमारा जीवन भरत 


द्प भूदान-गंगा 


जैसा हों जाय | राम-चरित्र मे भरत आता है। रामचन्द्र ने उससे कहा . हीं, 
यह जिम्मेबारी तुम्हे उठानी ही होंगी, राज्य का सचालन करना ही होगा ।” आसिर 
रामाजा समझकर भरत ने उसे कबूछ कर लिया ओर रामचन्द्र बनवात के 
लिए गये । चौदह साल तपस्या कर रामचन्द्र वापस आते और उन्हें इच्छा 
होती है कि प्रथम हम भरत से मिलें | वे भरत से मिलने जाते है | कवि लिख्ता 
है, दोनों भाई एक-दूसरे से मिल रहे है और पहचाना नहीं जाता कि दोनो मे 
से कीन वन गया था ।” अवश्य ही एक बडा भाई है और दूसरा छोटा, इसलिए 
बडा भाई ही जगल में गया था, यह तो मालूम होता है। फिर भी रुप, आकृति 
देखकर यह पहचान नहीँ होती कि इनमें से कीन जगल गया था---१४ साल जगल 
का सेवन किसने किया था। यह तपस्या इनमें से क्सिने की है, यह पहचाना नहीं 
जाता था | साराश, भरत अयोब्या में रहकर भी तपस्या ही कर रहा था| 


भारत की अद्वितीय विचार-सपदा 


यहाँ आप लोग भिन्न-भिन्न विचार के प्रतिनिधि मौजूद है। कोई अपने को 
कम्युनिस्ट बतलाता है, कोई सोशलिस्ट, कोई कांग्रेसी, कोई कसी और पक्ष का, 
तो कोई स्वतन्त्र | ये सभी है, लेक्नि ये जितनी भी भिन्न-भिन्न विचार पद्धतियां 
हैं---जिन्हे हम 'आइडियोलॉजी' या 'सप्रदाय' कह सकते है--उनके प्रचार 
के लिए देश में सबको आजादी होनी चाहिए, ऐसा भी में मानता हूँ । विचार- 
प्रचार अनिर्याध होना चाहिए | उसके लिए. कोई बंधन न होना चाहिए। 
यद्यपि मै मानता हूँ. कि विचार-मथन सतत ही होता रहे, तो समाज के लिए 
अच्छा है | फिर भी मेरा स्पष्ट मत है कि जो देश पिछुडा हुआ है और जिसे 
सर्वसाधारण मानव-जीवन के लिए आवश्यक चीजें मी प्राप्त नहीं है, वहों ऐड़वर् 
९ मोंग की लालसा तो छोड दीजिये, साधारण मानव-जीवन व्तिने के 
« ' जरूरी कम-से-कम चीजे तो चाहिए ही । 
हम समभते है कि हमारे पूर्वजों ने बडे बडे सुन्दर अ्रय हमें टे रखे है | इससे 
_प९ विरासत दुनिया में कसी टेश को हासिल नहीं । हिन्दुस्तान के लिए दावा 
«4 जाता है कि यह एक बडा सपन्न देश है। यहाँ सुदर-सुदर सैक्डों नट्यों 
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बहती ओर हिमालय जैसा पहाड तो हमारी सेवा करता ही है| हमाग टेश बच्या ही 
सुजल ओर नुकल है। लेकिन हिंडुन्तान से मी बहुत अविक मुजल-सुझल देश 
दुनिया में मोजूड हैं| इस बात मे हिन्दुस्तान अद्वितीय दश नहीं है। उसम नम्बर 
कुछ थोडा नीचे ही आयेगा, बहुत ऊपर नहीं। अमेरिम में बडी सुन्दर 
जमीन पडी हे ओर वहाँ ४०० गालों से काण्त हो रही है। लेक्नि हिन्डस्तान 
की जमीन १० हचार सालों से जोती गयी और उसकी ज्वस्ता मम हे 
गयी है। इसलिए यद्रपि वह ठीक है कि मानव-जीवन के लिए जरूरी सामग्री 
देने की शक्ति हिन्डुल्तान में पर्यात्त है, किंग नी हम ठावे के साथ यह नहीं कह 
सकते कि हिन्दुस्तान ही अद्वितीय समृद्धिशाली देश हो सफ्ता है वा है | 

हम यह भी आशा नहीं कर सकते कि भविप्य में हमारा भारत दुनिया में 
एक अद्वितीय समृद्धिशाली देश बनेगा | मिन्‍्तु यह टावा जरूर क्या जा सत्ता 
है कि थहों जो विचार-सपढा हमे मिली है, वह अत्यन्त अह्वितीय है। यह बात 
में कोई अ्भिमान से नहीं कह रहा हैँ | अगर मे आज जैसा ही निःपर्तपाती और 
तेव्सख होकर दसरे कसी देश में जनमा होता, तो मी हिन्दुस्तान के लिए यही फह्ता 
कि इसका विचार वेमव नि.सशय अद्वितीव है । बह इसलिए नहीं कि यहां ऐसे 
नाटक, चरित्र लिखे गये या साहित्य रचा गया है। थे तो मामूली चीजेहे। 
इनमें तो दुनिया के कई देशों में बहुत तरक्की वी गयी हैं। लेकिन बुनियादी 
चीज आध्यात्मिक विचार-सपटा' है, जिसे हम जीवन का पायेगा कह सफ्ते 
#ै। वही हमारे लिए अद्वितीय है। पहले गॉव-गोंव में परित्राजऊ प्षमते 
थे। वह भी एक जमाना था। बुद्ध भगवान्‌ के जमाने में भिन्न क्तिने घमते 
थे, महावीर स्वामी के सघ क्तिने घूमते थे, शफ्राचार्य के यति कितने बुमते 
थे | सतत घृमते ही रहते थे। श्रति ने भी आज्ञा दे रखी थी कि चले रे, 
चलो रे-- “चंरवेति चरवेति ।” उसने तो यहाँ तक कह है कि घमनेवाला ऋतयुग 
में होता है, खडा रहनेवाला त्रेतायुग म, ठैठनेवाला दापर बुग में ओर सोनेवाला 
क्लिउुग म रहता है । है 


देश की वर्तमान दुर्दशा 
क्‍्न्ठि आज यह कुछ मी नहीं है | लोग इस आदव्यात्मिक विचार-सपदा को नहीं 
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जानते, नहीं पढते और न उसे पढ़कर सुनानेवाले ही यहों हैं। ज्ञान वी दृष्टि से 
देखा जाय, तो आज हमारे देग की जनता अत्यन्त अनानग्रस्त है। यह ठीक है 
कि उसके पास हजारों वर्षों का कुछ अनुभवी ज्ञान है। लोग उसकी बहुत 
ज्यादा कीमत करते ओर उसीके कारण यहाँ के चुनाव आदि इतने सफल होते 
है। लोगो को वडी शका थी कि इस देश में चुनाव के प्रयोग, करोडो 
लोगो से वोट हासिल करने में न मालूम क्या-क्या कठिनाइयों आयेंगी, कितने 
डगे-फसाद होगे ! पर कुछ भी नहीं हुआ । यह देखकर दुनिया चकित रह गयी । 
इसका कारण हिन्दुस्तान के लोगो का हजारो वर्षो का अनुभव ही है। उसी कारण 
वे सहज ही दान्त' या दमनशील एवं सम्य है। किन्तु इस अनुभव के बावजूद यहाँ 
की जनता के लिए, ज्ञानदान की कोई योजना नहीं है। सपत्ति तो चूस ही ली 
गयी । दो-तीन सौ सालो से सपत्ति का शोषण तो चला ही है। ओर शारीरिक 
शक्ति भी क्या है ! हिन्दुस्तान के लोगो के शरीर अलन्त डुर्बल, अध्विन्‍वमो- 
चशेप हम देख ही रहे है । शायद इस मामले में हम दुनिया में श्रद्धितीय साबित हो, 
तो मालूम नहीं | आज हमारे देश की यही हालत है। हम यहाँ की जनता को ऊँचा 
उठाना चाहते है। उसका जोबन सुखी तथा सम्पन्स, समृद्ध ओर समतायुक्त 
चनाना चाहते हैं | 


समान कायक्रम चाहिए 


अगर हम इन सभी 'आइडियोलॉजी' पर जोर टेकर जनता में भेद्र ही निर्माण 
करते चले जायें ओर एक-दूसरो के दोप ही ठेख उन्हें समाज के सामने रखा 
करें, तो बहुत सोचने पर मी हमारी समझ में ही नहीं आता कि इसमे किस 
पक्त का क्‍या कल्याण होगा। आखिर हमे करना क्‍या है ? जनता की सेवा 
करनी है, समाज का जीवन उन्‍मत और समतायुक्त बनाना है। फिर अगर ह₹ 
लोगो के विचार मिन्‍्म-मिन्‍्न है, तो परस्पर सलाह-सशबिरा करें. और कभी 
समाज के सामने उन विचारों को रखें भी, तो शाति से रखें। क्या जनता के 
उत्यान के लिए सभी दलों का कोई साधारण कार्यक्रम सी हों समता 
है या नहीं ? कसी एक प्रश्न पर सत्र पत्षों के लोग एक हो सफते हैं वा 
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नहीं ? आज तो लोग सिर्फ मरने! पर एऊ होते है। ज्सी को मरने ढों, तो 
फौरन उसके लिए यहाँ के समी लोग सहानुमति, आदर, जो मी उसमे थोंडा 
गुण होगा, उसका उच्चारण करेंगे। मसने पर उसके ग्रति समीकी सहानुभूति 
की गगा फूट निक्‍लती ह | तब पचासों लोग मिलने आते ओर साचना इते 
हैं। वह तो मग्ने के बाढ़ होता है। लेकिन वहीं जग मगने के थोडा पहले 
हो जाव, तो क्तिना आनन्द होगा ! क्या जरूग्त है कि मनुष्य मर ही जाय, ताकि 
हम सारे एक होकर उसके प्रति सहानुभूति विखाय | दसलिए जीवन में ही कुछ 
चीजे हम हासिल होनो चाहिए, जिनया कार्यक्रम हम बनाव ओर उसे 
अमल मे लाने में सत्र पक्ष एक साथ काम करें | कह जाता हैं कि बहुत तक आ 
जायगा, तत्र सभी एक हो जायेंगे। मतलब यह कि सक्द की सह ठेखनी 
चाटिए, | लेक्न क्य थ्राज भी हिन्दुत्तान पर सकक्‍ट कम है * 
इसलिए, मेरी आपसे प्रार्थना है कि आप सभी भिन्‍न-मिन्‍न पक्ष के लोग 
भले ही अपने-अपने विचार रखें | असेम्बली में उन विभिन्‍न विचारे का मन्थन 
मी हो। उसीसे अच्छे प्रस्ताव ओर ठीक निर्णय होगे। हॉ-म-हाँ मिलाने से ही 
कोई काम नहीं होता | फ्गि भी कोइ एक सामाजिक सेवा-कर्य ऐसा हो, जिसमे 
सरकार भी अपना प्रग बोग ठे, जनता को भी प्रगी तरह से योग दने के लिए 
सारे पन्न कहे ओर उन सभी पन्नों के का्य्ता खुद उसम लग जायेँ। ऐसी 
कोई साधारण चीज, ऑॉमन फ्रेंक्टरो समाज के लिए. मिल जाब ] अ्रगर वह हम 
न मिले, तो मे क्ट्ूेंगा कि हम सारे लोग डुजेन ह, नालाबक है | इसलिए इस पर 
आप जरा सोचें । 
मेरा नम्र दावा है कि भ्रदान ढान का कार्यक्म एक ऐसा ऊार्वक्रम है, जिसके लिए 
जनता म बहुत ही तीत्र उल्नठा है | जहॉ-जहोँ में गया, वर्हों-चहाँ मेंने यही दखा। 
अवश्य ही इसके लिए थोंडे मतमेद भी ठेखे | पर मनभेद हर काम मे होते ही 
#। फिर इतने बडे काम म, हिन्दुस्तान के सबसे पेचीदे जमीन के दस सवाल में कुछ 
थोडा मतनेद्र रहे, तो कोई वी बात नहीं | वे सहज ही हल हो सफ्ते है। 
भ्रमिहीनों को भ्रूमि मिलनी ही चाहिए । अगर वह अच्छे, प्रेम के तरीके 


पे 


से मिलती है, तो बहत ही अच्छा है | वेशक हम नहीं समभते कि इस बारे मे 


हैँ 


| 


गा 
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किसी तरह का मतमेद अब भी विचारशील, चिंतनशील मनुष्यों मे होगा। 
इसी तरह का कोई और भी दूसरा कार्यक्रम हों सकता है। ऐसा एक साधारण 
कार्यक्रम अपने सामने रखा जाय । सरकार की भी यह योजना है। उसके नियो- 
जन में वह चीज आ जाय और आप तथा जनता द्वारा भी वह मान्य की जाय | 
सब लोग उसमे लगे, यह बात होनी चाहिए । 


संपत्ति-दान दी जिये 


तीसरी बात मै यह कहना चाहूँगा कि सपत्तिदान के बिना भूमिदान एकांगी 
हो जायगा | आरभ केवल भूदान का हुआ, यह तों उचित ही था। गगा भी 
यगोत्री से अकेली ही निकलती है। फिर इस गगा में कहीँ यमुना का भी सगमन- 
आगमन होना ही चाहिए, नहीं तो काम कैसे चलेगा ? इसलिए भूदान के साथ- 
साथ सपत्ति-दान जुड ही जाना चाहिए । आरम में दोनों बाते हमने शुरू नहीं 
की और उस समय वह हो भी नहीं सकता था। किन्तु समय आया है कि 
अब सपत्ति-दान भी बहुत जोरो से चलना चाहिए | हरणक अपनी सपत्ति का 
छुटठा हिस्सा दे, यह हमारी माँग है | लोग कम वेशी दे सकते है । हम कोई टैक्स 
इकट्ठा नहीं कर रहे है। अपनी शक्ति देखकर कोई कम-बेशी भी दे सकता है। 
परन्तु वह ऐसा न हो कि कोई एक टठुकडा दे व्या। टुकड़े का दान न हो। 
अपनी सम्पत्ति का कोई अच्छा सा हिस्सा गरीव ओर अमीर, सबको देते 
ही रहना चाहिए | हमे यह निल्य-दान का कार्य हिन्दुस्तान मे रूढ करना है। 
अगर इतनी सपत्ति सार्वजनिक कार्य के लिए मिल सके, तो योजना-आयोग 
फो होनेवाली बडी-बडी कठिनाइयों न होगी । उसका काम आसान हो जायगा | 
इसलिए, मेरी छुठे हिस्से की इस माँग पर भी आप जरा सोचिये | 
हम यह नहीं कहते कि आपके पास बहुत ज्यादा सपत्ति है | कुछ ही लोगो के 
।स बट बहुत ज्यादा हो सकती है, पर सबके पास तो थोडी-थोंडी है ही । उस 
_ .. में आप पर इस सम्पत्तिग़न की जिम्मेबारी आ जाती है। कारण, आप 
लोगो द्वारा चुने हुए हैं, सेवक है। आपका आचरण समाज के सामने सहज ही 
एक आदर्श हो जाता है। हम कुछ भी कहे, फिर मी चूँकि जनता ने आपकों 
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चुन ही लिया हैं, इसलिए हमे आउी श्रेष्ठठता क्यूल करनी ही होगी। 
फिर यद्ववाचरति श्रेष्ठ बह गीता-बचन सत्पप्ट ही आपनो बह आह्ण 
रखने की प्रेरणा ठेता हैं। इसलिए में आशा करता हैँ कि वहाँ जितने 
भी आये हैं ओर जो नहीं भी आये, उन खंब्के कानों तक मेरी वह 
बात पहुँचेगी । 


५] 
न 
पे 
| 
शो 
ध 
व््प 
ध्नै 


प्रजर का था सामाजिक सी ठचाव न माने | मेरे णस्त दूसय 
तो कोट व्याव हैं ही नहीं। मेरे पास कोट सत्ता तो ह ही नदी । न में सत्ता 
ह्ता है आर न नेग ऐसे कमी के लिए सत्ता पर भगेसा ही है। (ुसना 
मुह्म्मद ण्गम्बर ने स्पष्ट ही कह्य है जिसका कि मुठलमानों के जरिये 
चह्त ठफा भग ही दथआ * “ज्ञा इम्राह फिंद दीन ।7? बाने वम मे जय्ग्डम्ती हो 
नहीं हो सक्‍्ती। बह सी एक वर्मविचार है ओर इसमें भी कसी जपर- 
इस्ती नहीं हो सकती | व्यलिए, दसमें झोंद जबरूस्ती नहीं ह। में बह भी 
नहीं चाहता कि सामाजिक व्याव से भी यह काम फ़्या जाय | बल्कि आप इस 
चीज पर ठण्डे दिल से सोचे कि क्या आप अपना छुठा हिस्सा ठेक्र बाकी का भोग 
करें, तो आपस जीवन ब्हुत ज्याद डु.खी होंगा ? मोतिक धष्टि से भी मे नर 
मान सकता कि वह आपके लिए बहुत ज्यादा तकलीफ देनेवाला होगा | इस 
हिसाव से आपसे भी बहुत डुखी लोग हिन्दुस्तान में मौजूद ह। इसके बावजूद 
आपने इससे आध्यात्मिक सुख तो बहत ज्यादा मिलेगा ओर हिन्दुन्तान पी सेवा 
क लिए लांगा का बडा साग उत्साह प्रात हांगा। 


“नित्य-दान! से 'सम-विभाजन! 
हम चाहते ह कि सारत में नित्य दान की प्रवृत्ति रद हो ही जानी चाहिए । 
जहाँ हम दिन! के साथ 'निन्‍्य शब्द जोड़ दते ह, वहीं उसमें ते 'परगेपक्नर' पी 
भावना निकल जाती हे । नित्यनान जरा मतलब नित देते रहना € ओर उसीसे 
सम विभाजन” होता है, जो कि शकगचाय न कहा था। चुद्ध सगवान्‌ के लिए 
भी जहा गया है कि बे सम विभाग भगवों अवण्णई ।! छुद्ध भगवान्‌ के शिष्य 
लोगों को वहीं समझते रहे कि सम-विभाजन कगे | हम ऐसा ही दान कहते है, 
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जिसे भगवान्‌ बुद्ध भी सम-विभाजन कहते थे । सचमुच 'सम-विभाजन' चहत ही 
सुन्दर शब्द है। बिलकुल प्राचीनकाल से, वेदों के जमाने ते और बौद्ध, जैन, 
शकर आदि के काल से श्राज तक यह शब्द चला आया है। नित्य-दान की प्रवृत्ति 
से यह सम-विभाग बन आयेगा | 

आप सोचे कि आज यहाँ हम एक अच्छे स्थान पर है, कुछ गिनी हुई 
आमदनी है, चाहे ज्यादा न हो | कल इस स्थान पर न रहकर कहीँ दसरे स्थान 
पर रहे, तो निश्चित आमदनी न रह जायगी। किन्तु हमें इसकी कोई जरूरत 
नहीं | आपकी जो भी आमदनी हो, कम या वेशी, हर साल आपको उसीका एक 
हिस्सा देना है। अगर यह विचार आप मान्य कर लें, तो बडा अच्छा होगा 


देश में कोई अनपढ़ न रहे 
एक बात और ! मारत की सबसे चडी देन उसका सारस्वत या उसकी विदा 


है। लेकिन लोग उसे पढना नहीं जानते। अवश्य ही में यह मानता हूँ कि बिना पढे 
भी मनुष्य उन्नत हो सकता है । फिर भी पढना एक बडा शक्तिशाली साधन हैं, 
इससे कोई भी इनकार नहीं कर सकता | इसलिए हमारे ठेश के हरएक मनुष्य 
को पढना-लिखना आना ही चाहिए । हरएक व्यक्ति अच्छी तरह ग्रन्थों को पढ़ 
सके | पुराने जमाने के एक राजा ने बताया था कि मेरे राज्य का क्या वैमव हे ! 
उसने कहा : 

न में स्तेनों जनपदे न कदये ने मद्यप-। 


>> 4] 
। 


न अनादिताग्व; न आंविद्वान न स्वरा स्वारणा हे 

राजा कह रहा है कि “न में स्तेनो जनपदे' याने मेरे राज्य में कोई चोर नहीं 
जहों पहले वाक्य में चोर न होने की बात कही, वहीँ दूसरे वाक्य में करा: 
बच थाने कोई कजूस नहीं है। दोनो एक-दसरे के बाप बेटे है। जो 
है, वहाँ चोरों का होना लाजिमी है। अगर आप चोर नहीं चाहते, तो 
भी न होना चाहिए | इसके साथ ही “न मद्यय ” कहकर उस राजा ने मानो 

, सारे राज्य-व्यवहार के लिए एक कार्यक्रम ही बना विया है, (१ ) कहीं 
॥ न होनी चाहिए, (२) कहीं क्जूस न होने गटिए और (३) शरात् 
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कोई न पिये या कोई व्यसनी न रहें | आगे वही राजा कहता है * 'न अनाहिताग्ति ? 
मेरे राज्य में भगवान्‌ की भक्ति न जर्नेवाला कोई भी नहीं है। उन दिनो 
भगवान्‌ की भक्ति आन की उपानना के जरिये होती थी | दसीलिए यहाँ अशर्न व्य 
नाम लिया गया है। मतलब यह कि परमेश्वर की उपासना न क्सनेवाला कोर्ट 

हीं, हरणुक ईज्वस-भक्त हैं। ओर फिर वह क्या कहता है. “नाविद्वान्‌ अव्द्वान्‌ 
कोई नहीं थाने हमारे राज्य में सभी विद्वान ह। सामान्य पटना-ल्खिना स्ीयों 
आता है) सभी 'साक्षरा थ। साक्षर का श्र्थ वह नहीं कि उसे सिर्फ अक्षर 
ही आते थे | बल्कि पूरे अक्षर आर अर्थ, दोनो उनके जीवन मे उत्तरें थे। 
बेंसे ही हमारे राज्य मे हर व्यक्ति विद्वान होना चाहिए | राजा ने अन्त में बत 

स्‍्वरी स्वरिणी छुत ” | अजीब उ्लोऊ है। मेरे गज्य म ठुगचार करनेवाला एन्प 

हीं है। फिर जहों ऐसा ढुराचारी पुरुष नहीं, व्हों दुराचार करनेवाली नत्र 

ही नहीं | छुगचार वी सारी जिम्मेवारी पुरुषों पर ही डाली गयी | 
री पुरुष ही नही, तो स्वेरिणी होगी क्हों * 

इस तरह एक आदर्श राज्य उन्होंने हमारे सामने रखा । उमम यही क्‍ल्पन 
थी कि हमारे राज्य का हरएक मनुष्य विद्वान टोना चाहिए। मेरे सनम नी 
हमेशा यही शआाता है कि इस देश का भी हरएक स्री-पुरुष विद्यान्‌ होना चाहिए । 
ओर कोई वेमव हो या न हो, हमे उसती परवाट नहीं | लेकिन बिया तो हमा 


पास होनी ही चाहिए | 


ँ 0९ #प न 


३ | 
लि 
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विचार-प्रचार में सबबथा निराग्रद्द 

आपने मुझेक अपने विचार आपके सामने रखने का मौका दिया, इसलिए हफे 
शआापजा उपकार मानना चाहिए। हमारे जैसे रक्त विहार करनेबाली म हुनिया से 
बॉबनिवाली कोई चीज नहीं है | लेकिन वे भी प्रेम से वेंवे रहते है| उसे ब*ः 
उत्सुऊता रहती है कि जो लोक-हितमरी ज्ञान सग्रह किया है, उसे लोगो को दसर 
ही मरे । जैसे जैसे इद्धावरवा आती है, मृत्यु का भान सामने होने लगता है, बसे ह 
वेसे यह इच्छा ओर मी बढ जाती है कि यह साग सम्नृह एक ठफा समाज के 
हे और फिर अपने असली घर जायें, जहोँ जाने वी बहुत ही आस लगी हुट टे 


(9 
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सचमुच उसके स्मरण मात्र से हम उत्साह होता है कि एक समय आयेगा, जय 
हम इस शरीर को फेककर प्रभु के पलने में बैठ जायें | लेकिन इतनी इच्छा रह 
गयी कि वह सचित--जों ज्ञान या अजान कुछु भी हो, पर जिसका हमने नाव 
सम्भक़र ही सग्रह किया है--समाज को देकर ही छूटे । 

इसलिए जब आप जैसे श्रोता मिल जाते हैं, तब मन में बडा उपकार महसूस 
होता है कि हमे एक सोका तो दिया गया। इसी कारण यह छोपचारिक तौर पर 
नहीं, बल्कि अन्द्रुनी प्रेरणा से कहता हैँ कि आपका वहुत उपकार है। इतनी तत्म- 
यता के साथ में अपनी बात रख सका कि सिर्फ एक बार आपका दर्शन कर लिया, 
चेहरे देख लिये, लेकिन उसके बाद से इस वक्त तक बोलने में मुझे हुनिया का 
कोई भी मान नहीं रहा ओर जो सहज, निरामव विचार रुके, उन्हें आपके सामने 
रख दिया। मेरा किसी भी विचार के लिए आग्रह नहीं | है तो उल्य है कि कोई 
शख्स हमारे विचार बिना पतद किये कभी अमल न करें | अगर करता है, तो हम 
उसे गलत समभते है, मुझे वह अच्छा नहीं लगता। हमारी आजा कहीं न 
चले, यही मेरी हार्दिक इच्छा रती है। हो, विचार चले, लोग उसे समझे ओर 
फिर उस पर अमल करें। इसलिए विचार समझाने के लिए, हम ब्रिलकुल 
निशाग्रही हो जाते है । 


शास्त्र ज्ञापकम्‌ , न तु कारकम्‌ 


कल या परतो की वात है, मैं भूल गया । एक शख्स यह कहने आगे ये 
कि आप इतना धूम रहे है, लेकिन २५-४० गाँव लेकर कोई सरत बना 
टिखाइये कि किस तरह स्व॒राज्य बन सकता है, 'समराज्यों बन सकता है। बहुत 
घम चुके, अब कुछ करके दिखाइये, तो अच्छा रहेगा। इसके जवाब मे मेने 
जरा विनोद में पूरी यथार्थता के साथ कहा कि वाद्य को इस दुनिया में कुछ मी 
कम्ना नहीं है। उसे तो विचरण-ही-विचरण करना है और विचार आप लोगो 
के सामने रख देना है। अगर आपको वह अच्छा लगे, तो करे और न लगे, 
तो न करें, आपका भला होगा | 

हमने उन्हे एक मिसाल दी कि 'साइनपोस्ट' आपका हाथ परकंडकर 
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समन पर नहीं पहुँचाती । सिर कहती है कि बह सुबनेल्बर, यह क्टक आर 
बह पुरी | वह इतना ही वतला देती है । अगर आपनो पुरी जाना हो, तो पुरी 

इपे ओर न जाना हों, तो मत जाइये | मुवनेण्बर जाना हों, तो वहाँ जाठये 
ओर न जाना हो, वो वहाँ भी नत जाइये। शात्रमगे जी बृत्ति मी दसी तरह 
को होती है । “जास्त्र ज्ञापक्म, कारस्स” याने शातह्य सिर्फ ज्ञान उर 
ता ह, स्वव छुल करता-बस्ता नहीं । तो, मेरी वृत्ति नी शाखा जेसी हीं वर्सी 
, कयोकि से बचपन से आज तक निल्-निरन्‍्तर शाख्रों म सेवक राहें। 
इसलिए हम समभते है कि उसने जो द्त्ति अपने लिए अपना री है, वहीं मरे 
लिए भी श्रेयत्कर हैं। कोई गत ममाज पर लावनी नहीं चाहिए, टस पर मेग 


/? 


हइृढ विश्वास है । इसलिए ये जो बिचार आपके सामने रवे, उन्हें आप अ्रच्छी 
तग्ह समझकर ही वह्ण छरे, तो बहुत अच्छा होगा । ओर अगर वे आपसे 
अमार मालूम पड, तो भी अच्छा है। हम आपको मक्तिसाव से प्रणाम झगते है । 
सुवनेब्चर 
बृज-३े- ०७५ 
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बहन लोगों को मालूम हआ होगा कि आज सुबह हम जगन्नाव के दर्शन 
लिए मन्दिर तऊ गये थे ओर वहों से हमसे बापन लौठना पडा | हम तो बह 
मक्ति माव से गये थे | हमारे साथ एक फ्रेंच चहन सी थी। अगर वह सन्दिर 
मे नहीं जा सकती है, तो फ़िर हम भी नहीं जा सफ्ते है, ऐसा हमसे हमारा 
लगा। हमने तो हिन्द्-बर्म झा बचपन से छाज तक सतत अर"पयन फकिया है। ऋग्येद 
आएरि से लेकर रामऊष्ण परमहस ओर महात्मा गावी तक बर्म बिचार प्री जो 
परपण यहाँ पर चली आती है, समझा हमने बहुत भक्ति भावप्रवक आययन ऊिया 
है| हमारा नम्न ठावा है कि हिल्दूनवर्म वो हम जिस तरह मसमम्ले ह, उस रूप म 
उसके नित्य आचरण का हमारा नम्न प्रथनन रहा ह6। आज हमको लगा कि उस 
कऊेच बहन को बाहर रुवस्ग हम अन्दर जाने, तो हमारे लिए बडा अधर्म होता | 


जप के 


ब्ण्घ सूदान-रशागा 


हमने वहों के अधिष्ठाता से पूछा कि क्या इस वहन के साथ हमको अन्दर प्रवेश 
मिल सक े 9 बान्र पः त्ि गो 

मल सकता हैं £ जवात्र मेला कि नहीं मिल सकता | तो, भगवान्‌ की जगह 
उन्हींकी भक्ति-माव से प्रशाम करके हम वापस लौटे | 


संस्कार के प्रभाव में 


जिन्होने हमको अन्दर जाने देने से इनकार किया, उनके लिए हम कौन-सा 
शब्द इस्तेमाल करे, यही नहीं सूक रहा हैं। इतना ही कहते है कि उनके लिए 
हमारे मन में किसी प्रकार का न्यून माव नहीं है। में जानता हूँ कि उनके भी 
दुःख हुआ होगा, परन्तु वे एक सस्कार के वश थे, इसलिए लाचार थे। उनऊे 
इसलिए हम ज्यादा दोप भी नहीं ढेते । इतना ही कहते है कि हमारे देश के 
लिए ओर हमारे धर्म के लिए यह वडी ही दुःखदायक घटना है ) हमने कल के 
व्याख्यान में ही जिक्र किया था कि वावा नानक को यहाँ पर महिरि के अन्दर जाने 
का मौका नहीं मिला था ओर बाहर ही से उन्हे लोय्ना पडा था | लेकिन वह 
तो पुरानी घय्ना हुई । चार-साढे चार सो साल पहले की वात थी | हम आशा 
रखते थे कि अत्र वह बात फिर से नहीं दुह्रायी जायगी । 

हिन्द-घम को खतरा 

हमारे लिए सोचने की वात है कि वह जो फ्रेंच बहन हमारे साथ आयी, वह 
कौन है ? वह अहिसा में और मानव-प्रेम मे विश्वास रखनेवाली एक बहन हे 
ओर गरीबों की सेवा के लिए, जो भूदान-यश का काम चल रहा है, उसके लिए 
उसके मन मैं बहुत आदर है | इसलिए वह देखने के वास्ते हमारे साथ धृम रही 
है। आपको मालूम है कि महाराज युविष्ठिर के लिए जत्र स्वर्ग का हार खुल 
गया था, और उनके साथी को अन्दर जाने से मना किया, तो वे भी अन्दर नह 
गये | वह जो वहन हमारे साथ घम रही है, हम समझते है कि परमेश्वर वी 
भक्ति उसके मन में दुसरे किसीसे कम नहीं है। हमारे भागवत-बर्म ने तो यह 
दावा किया है कि जिसके हृटय में ईश्वर की मक्ति है, वह ईश्वर का प्यारा है, चाहे 
वह किसी भो जाति का या किसी भी धर्म का क्यो न हो। ब्राह्मण भी क्यों न 
हो और बहुत सारे दुनिया के गुण उसमें हो, तो मी उसमे यदि भक्ति नहीं है, 
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बम-स्थानों को जल संत बच दीजिये 


द््र 
तो उससे वह एक चाडाल भी श्रेष्ठ है, बिसके छुदप में भक्ति है। भागबत-वर्म 
ओर उसकी प्रतिठा उद्दीसा में सत्र ह। उडिया भाषा का सर्वोत्तम श्रव है, 
जगन्नाथदास का भागवत । जगनन्‍्नाथ-मदिर के लिए नी--नानक की पुसनी छत 
छोड दीजिये--परनतठु, वह स्थ्यृति रही कि यहाँ पर चंडा उदार वेप्ण्व वर्न चलता 
है। आप लोगों कों समझना चाहिए कि इन दिनो हर कीम वी व्गेग हर वर्ग 
वी क्‍्सीटी होने ला रही है। जो समप्रदाव, जो तर क्सोंदी पर विरेंगें, व 
ही व्फिंगे, बाकी के नहीं ठिक सकते | अगर हम अपने को चद्यरीवारी मे 
बन्द कर लेगे, तो हमारी उन्नति नहीं हो सकेगी ओर जिम उठारदा का हिन्द 


बर्म में विन्‍्तार हुआ है, उसनी समाति हो जाबगी | वर्म-बिचरार म उद्ारत 
होनी चाहिए । समझना चाहिए. कि जो भी कोड जिनास हो, उसके सामने 
अपना विचार रखना और प्रेम से उससे वार्तात्यप करना सक्त का लक्षण हैं। 
जैसे दमरे वर्मवाले यहाँ तक आगे बढते है कि अपनी बाते जयरठली दसरा पर 
लादते जाते है, बेसा तो हमसे नहीं करना चआ्गहिए, | परूठ हमारे मदिग, हमारे 
प्रथ, सत जिनामुओ के लिए खुले होने चाहिए. । हमारा हृहय सब्रके लिए. खुला 
होना चाहिए, मुक्त होना चाहिए.। अपने वम स्थानों वो एक जेल के माकिक 
बना ठेना हमारे लिए, बडा हानिकारक होगा ओर उनमे सज्जनो तो प्रवेश जुगने 
मे हिचकिचाहद ग्ही, तो मन्दिरों के लिए. आब जो थोडी-ऋहुत श्रद्धा चची हुट 
है, वह भी खतम हो जाश्गी | 


सदातांचया द्वारा हा वसहांति 


हमको समझना चाहिए कि आखिर धर्म झा संदेश किसके लिए, ह ? चन्द 
लोगों के लिए ह या दुनिया के लिए ? हम आपने कहना चाहते है कि हम जय 
अध्ययन करना चाहते ये, तव ऋग्वेद्र ता उत्तम संस्करण, सावणु-साम्य 
साथ हमे मैक्समूलर का किया हुआ मिला। दाग मोई उतना अच्छा नहीं 
मिला | यह बात तो में बोई तीस-बत्तीस साल पहले की उह रहा हैं । झत्र तो 
पूना के तिलऋवियापीठ ने सायण-भाप्य के साथ ऋग्वेद का अच्छा सस्क्‍रण 
निकाला है | परन्‍ठ उन ठिनो तो मैक्समूलर का ही सबसे उत्तम सस्नरण मिलता 


कि मे ट्री 


3३० भूठान-गंगा 


था | उसमे कम-से-कम गलतियों, उत्तम छपाई, सत्वर, शुद्ध स्वर के साथ 
उच्चारण था। एक जमाना था, जब वेद के अध्ययन के लिए यहाँ पर कुछ 
प्रतिवन्‍्ध लगाया गया था लेकिन उन दिनों लेखन-कला नहीं थी। छापने की 
कला तो थी ही नहीं । उन दिनो उच्चारण ठीक रहे, पाठ-मेद न हे और वेदों 
वी रक्चा हो, इस हृष्टि से वेंसा किया गया होंगा। उस जमाने की बात अगर 
कोई इस जमाने में करेगा ओर कहेगा कि वेदव्ययन का अधिकार केवल 
ब्राह्मण को ही है, दूसरो को नहीं, तो वह मूर्खता की बात होगी। वेदों का 
अच्छा अध्ययन जर्मनी मे हुआ है, रुस मे, फ्रास में ओर इग्लैंड में भी 
हुआ है| ऋग्वेद के ही नहीं, वल्कि सारे वेदों के सत्र मत्रो की सी और 
सम्रह ब्रमफील्ड नाम के लेखक ने बहुत अच्छे ठग से किया है। उसवी 
तुलना मे उतना अच्छा दूसरा ग्रथ नहीं मिलेगा। दूसरे ऐसे बीतों अन्यी 
का हम नाम ले सकते है | वे सारे गथ हाथ में रखकर उनके आधार पर ऋग्वेद 
का अव्ययन करने में हमे मढद मिली है। अगर इन दिनो कोई पुरानी बात कर्ता 
है, तो उसका मतलब यह हुआ कि हम समभते ही नहीं कि जमाना क्या है। 
लैसे-जैसे जमाना बदलता है, बेसे-वेंसे वाह्यरूप भी बदलना पडता है, लेक्नि हमारे 
सनातन-धर्मी सकुचित लोगो ने सनातन-धर्म का जितना नुक्सान किया है) 
उतना नुकसान शायद ही दूसरे किमीने इस धर्म का किया हों । 

करीब सो साल' पहले की बात है | जबरदस्ती से सैकड़ों कश्मीरी लोग मुसल- 
मान बनाये गये थे। वह वात तो जबरठस्ती की थी, लेक्नि उन लोगो को 
पश्चात्ताप हुआ। उन्‍होंने फिर से हिन्दू-धर्म में आना चाहा। उन्होंने काशी 
के ब्राह्मणों से पूछा, तो उन्होंने उनको वापस लेने से इनकार क्या ओर कहा कि 
ऐसे अ्प्य लोगो को हमारे वर्म में स्थान नटीं है, हम उनको नहीं ले सकते ! 
लेक्नि नोआखाली इत्याटि में जो काड हुआ, उसमे सैक्डों हिन्दू जबरूस्ती से 
झुमलमान हो गये, तो उनको वापस लेने में काशी के ण्डितों को शाह्ल मे 
आधार मिल गया ओर वे उनको वापस लेने के लिए उत्सुक हो गये | यह बात 
सौ साल पहले हमऊों नहीं सभी थी, अब सूक गयी हैं। जिसकों समय पर 


के 6 


बुद्धि आती है, उसीको ज्ञानी कहते हैं| उसीसे धर्म की रचा होती हैं । 


बरम-स्थानों को जेल सत बनने दीजिये 


-<भ 
ब््त 
हा 


मनु का धर्स मानवसात्र के लिए 
चहुत आश्रय मी बात है कि इन दिनो हिन्दर-०्मं का शायद बहत ही उत्तम 
आठदश जिन्होंने अपने जीवन में रखा, उनमों, महात्मा गावीजी को, सनातनी लोग 
कहते है | हम समभते है कि हिन्द्र-वर्म का वचाव ओर इजत जितनी 
उतनी शायद ही दसने किसी व्यक्ति ने पिछले एक हजार साल 
लेक्नि ऐसे शख्स को सनातनी हिन्दू लोग वर्म का विगेवी मानते 
को वर्म का रक्षक मानते हैं। यह बडी भयानक दशा है। इन 
सनातनियों को समझना चाहिए कि जिस बर्म को वें प्यार करते है, उस धर्म को 
उनके ऐसे कृत्य से बडी हानि पहँचती है ] जय फि हिन्दुस्तान को स्वतन्त्रता मिली 
है ओर हिन्दुस्तान की हरएक बात वी तरफ डुनिया वी नियाह लगी हट हे, 
हिल्हस्तान से ठुनिया को आशा हैं, तब ऐसी घव्ना घटती है, तो हुनिया पर 
उनका क्या असर होगा, इसे आप जग सोचिये। सतु महागज ने आशा प्रकट 
की थी और मेने कल ही उनका यह श्लोक सुनाथ था 

एसह्ेशप्रसूतस्थ.. सक्ाशाइग्जन्मन । 

स्व स्व चरित्र शिज्ञेर्न्‌ प्रथिव्या सर्वमाचव्रा ॥ 
पूथवी कें सत्र मानव इस ठेश के लोगों से यदि चरित्र की शिक्षा पायेंगे, नो 


ण 


2 


ग्म-विगें वी < 
गांगैजी ने की 
मे की होगी | 
हे ओर अपने 


5 


4 


क्रो? ४ 


॥; 


[ 


क्या इसी ढग से पायेंगे कि वे हमारे नजठीक आना चाहेगे, तो भी हम उन्हें 
नजदीक नहीं आने ठेंगे ? जब मनु महाराज ने 'विव्या सर्वमानवा कटा, तो 
उन्होंने अपने ठिल की उदारता ही प्रकट की | मनु ने जो व बतलाओ था, 

मानव-वर्म कहा जाता है। वह वम सत्र मानवों के लिए है। यह ठीऊ ले जि हम 
अपनी बात दसगे पर न लाठे, परन्तु दसरे हमारे नजदीक आना चादते हा, तो 
हम उन्हें आने भी न दें, यह केसी बात है! में चाहत। हैँ कि इस पर हमारे य्ये 
के लोग अच्छी तरह से गोर करें और मागवत-बर्म की प्रतिष्ठा झेस चीज मे हैं. 


टस पर विचार कर |] 2 र 
क्रोध नहीं, दु ख 


चढ टिन पहले में उडिया का एक मन्नन पढ़ रहा था, सालबेग का। उनम 
कह है कि में तो दीन जाति का बवन हूँ ओर में श्रीरग वी इपा चात्वाद़ं। 


३१२ भूदान-संसा 


ऐसा भजन जिसमे है, उम भागवत-वर्म के लिए क्या यह शोभा देता है कि एफ 
स्वच्छ, शुद्ध, निर्मेल हृदय वी बहन को मन्दिर में आने से रोक दें ? उस बहन के 
आने से कया वह मट्रि भ्रष्ट हो जायगा ? मुझे कोई क्रोव नहीं आया, जय 
उसको वहों जाने से इनकार किया गया, परतु मुझे हुःख हुआ, अत्यन्त दुःख 
दुग्मा। आज दिनमर वह बात मेरे मन में थी। में नहीं समभता कि इस तरह 
की राकुचितता हम अपने में रखेंगे, तो हिन्दू-बर्म केसे बटेगा या उसकी 
उन्नति कैसे होगी ! 


देश की भी हानि 


श्राप लोग जानते है कि वेढिक-काल में पशु-हिंसा के यज चलते थे, परतु 
भागवत-धर्म ने तो उसका निषेध किया ओर उसे बन्द किया। जगन्नाथदाम के 
भआगवत' में भी वह बात है। बुद्ध भगवान्‌ ने तो सीधे यज-सत्था पर ही 
प्रहर किया था | तत्र तो वह बात कुछ कटु लगी थी, परतु उसके बाद हिन्दुओं 
ने उनकी बात मान ली थी और विशेषकर मागवत-घर्म ने उसको स्वीकार किया | 
इस तरह पुरानी कल्पनाओं का सतत सशोवन करते आये है। आज का हिन्दू: 
बम और मागवत-घर्म प्राचीन वैदिक धर्म मे जो कुछ गलत चीजे थीं, उनको 
सुबार करके बना है | बेगे में तो मुझे ऐसी कल्पना के लिए. कोई आधार नहीं 
मिलता है | फिर भी उस जमाने मे पशु-हिंसा चलती थी, यत्र में पशु-हिसा की 
जाती थी। इस यजत्र-सस्था पर बुद्ध भगवान्‌ ने एक तरह से प्रहार किया। परतु गीता 
ने तो उसका स्वरूप ही बदल दिया ओर उसे आव्यात्मिक स्वरूप दिया ओर आज 
ऊल् ये जप-यन, तप-यज, दान-यज, जान-यज आदि सब रूढ़ हो गये है। तो, 
'९ + सकुचित कल्पना को धर्म के नाम से पकड़ रखना धर्म का लक्षण नहीं 
| हिंदू-धर्म का तो सतत विकास होता आ रहा है। इतना विकासक्षम धर्म 
< कोई नहीं होगा। जिस धर्म में छुद-छुट परस्परविरोधी दर्शनों का सम्रह 
जिसने द्वेत-अद्वेत को अपने पेट में समा लिया है, जिसमे मिन्‍्म-मिन्न प्रकार के 
394 की प्रजा को स्थान दिया गया है और जिसमे किसी भी प्रकार के आचार 
' आग्रह नहीं है, उससे उदार धर्म दूसरा कौन-सा हो सक्तता है ? हिंदूवर्म मे 


एक जाति ने एक कार का आचार है, तो दसरी जञाति में उपसे भिन्‍न आचार 
ह। एक प्रदेश में एज आचार ह, तो दुनरग प्रदेश मे मिन्‍न आच्यर है। इतना 
निगप्रही, वर्वसमावेशक ओर व्यापक वर्म मिला है ओर जिस भी हम उसे सक- 
चिन चना लेते ह, तो इसमे हम देश का ही नुक्सान उस्ते है | 

मे चाहता हैँ रे इस पर आप लोग गोर करे | यही में परमेश्वर व्यू उप 
ब्यूर मानता हें कि जिन विचागे पर मेंसी श्रद्धा है; उन विचारे पर अमस बरसे 
की शक्ति वह मुझेदे ताहे। इस तरह भमगणन्‌ मुझे निरतर सठविचार पर 
आचरण करने का बल ठेगा, ऐसी आशा है। मे मानता हैं. फ्ि आन मव्रिम 
जाने से इनकार करके मुझे जो एक बडा सोॉभाग्ण, जो एक बडा लास मिला था, 
उसम्म मेने व्यग किया | एड श्रद्धालु मन॒ुय को आज मसहिस में प्रवेश करने स 
गेंजा गया है, यह वात मे नगवान्‌ के दखार में निवेदन करना चाहता है । आप 
सत्र लोगों को मेरे भक्ति-भाव से प्रद्मम ! 
घुरी 
२ १ृ-३- ७७ 
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लेने से इनकार क्या। वह घना बहुत 
विचार रहे है, उनकी तरफ मे आपका व्यान 
ः घटना के विषय मे छ्ञोमयुक्त मनो- 
सोचा जाय क्थीडि बिन्‍्होंने टमम्े 
भी वर्म इप्टि काम कर रही हे ओर 


नकल हमन नाहर 
चितनीय दर्ज आओ उस मृ जा 
खीँचना चात्ता &। मंन 
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यानी ढोनो काज्‌ से ४र्म दप्लि का दावा क्या जा सकता है। अब सोचना इतना 
ही हैं कि इस काल म ओर इस परिस्थिति में वर्म की इृप्टि क्या होनी चाहिए । 
गूढवाद रूडवाद वन गया 
मे क्वूल करता हूँ. कि एक विशेष जमाने में यह मीहों उक्ताथा कि 
उपासना के स्थान अपने-अपने लिए सीमित स्थि जा सकते थ। कहीं 


३१४ सूदान-गगा 


एकान्त मे व्यान हों सकता था। जैसे, मेंने कल कहा या कि वेब-रक्षण के 
लिए. एक जमाने में उसके पठन-पाठन पर मर्याद् लगायी थी, पर इस 
जमाने में उसकी जरूरत नहीं है। आज वैसा करने जाओ, तो वेढ के श्रद्य- 
यून पर ही प्रह्र हों जावगा। यही न्याय सार्वजनिक उपासना के स्थानों 
के लिए भी लागू होता है। जैसे नगी का उद्गम गहन स्थान से, दुर्गम गुहा 
से होता है, वैसे हो धर्म का उदय, बेढ की प्रेरणा, कुछ व्यक्तियों के हृट्य के 
अन्दर से होती है । अनाविकाल से कुछ विशेष मानवी को, जिनको आर्प- 
दर्शन था; धर्म-दष्टि थी। उसके समोपन के लिए विशेष एकान्त स्थान वे चाहते 
होंगे । उन्होंने उस जमाने में यही सोचा होगा कि यह धम-हष्टि ऐसे ही लोगो को 
सममझ्ायी जाय, जो समक्क सकते है। अन्यथा गलतफहमी होगी, उसे कुछ 
गलत समझेंगे, इसलिए अ्रधर्म होगा। परिणामस्वरूप उस अति प्राचीनकाल 
में, जब वेंदिक-बर्म का आरम्म हुआ था, लोग सोचते होगे कि कुछ खास मडलो 
के लिए ही यह उपासना हो और वह उपासना इस तरह सीमित हो । पर जैसे 
नदी उस हर्गम गहा से, उस अज्ञात स्थान से, बाहर निकलती है, आगे बढती 
है और मैदान में बहना शुरू करती है, तो वह सब लोगों के लिए सुगम हो 
जाती हे, बैसे ही हमको मी समझना चाहिए. कि बेंडिक-धर्म की नी उस दुर्गम 
स्थान से काफी आगे बट चुकी है ओर विशेषत. वेण॒वों के जमाने में वह सब 
लोगो के लिए काफी सुलम-मुगम हो चुकी हैं। इसलिए नदी के उदगम-त्थान 
से, उसके अल्प-ले पानी की पावनता के लिए जो चिन्ता करनी पड़ती है, वह 
चिन्ता, जहाँ नदी उद्यम से दूर बहती है ओर समद्र के पास पहुँचती है, वहाँ 
यहीं करनी पड़ती । इसलिए बीच के जमाने में जो वाद था, हिन्दुस्तान में, वह 
[छवाब था | वह आखिर रुढवाद हो गया । फिर गूढ़वाद मिट गया और एबात 
' » में चिन्तन, सामहिक मजन, कीतेन को जगह दे दी गयी। प्राचीन गन्‍्यी 
भी लिखा है कि सत्ययुग मे एकान्त व्यान-चिन्तन करना धर्म है ओर कलियुम 
सामूहिक भजन, नाम-संकीतंन करना धम हैं। 
भक्ति-मार्ग का विकास 
परिणाम उसका यह हुआ कि जहाँ तक भारत का सवाल हैं, यहों का भक्ति- 


हक अन्‍न्‍न्‍ 
सच्चा द्दु 
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मांग इतना व्यापक हो गया है, वहाँ तऊ व्यापक हो गया हैं कि उसमे सचस समा- 
चेश हो गया। भक्ति के जितने प्रकार हो सफ्ते थे सबके भक्ति मार्ग पम्ट 
हो यये | अद्वत आया, द्वेत आया, विशिगदद्वेत आय, शुद्ध अद्वेत आपा, केवल 
अद्रत आबा, दृताद्त आवा, सफ्त आय, पृजा आयी, मृर्ति-प्जा आयी, नाम- 
स्मरण आबा ओर जप-तव सी आया | इस प्रकार जितने अग हो सफ्ते थे, 
भक्ति-माग के, वे सरे-के सारे हिद-वर्म मे विकसित हो गये ओर मानवता मे 
बिलकुल फक नहीं हो सफ्ता, इस बुनियाद पर अक्ति-मार्ग का अधविप्ठान स्थिर 
हों गया, दृह हो गया। केवल व्यानमय जो वर्म था, बह कऊ्रृप्णापंणमय होफर 
फल-त्यागयुक्त नेवामय हो! गवा। ट्यलिए सगवान्‌ ने कय है.  >यानात्‌ कर्म- 
फलत्याग ।? यानी व्यान से सी सेपामय्र फलत्याग की भक्ति श्रेप्ठ हैं। लेक्नि 
एक जमाना होता है, जब व्यान-वाग्णा ब्रनी होती है। उसके बिना वर्म का 
आरम्म ही नहीं होता । उसी व्यान-चिन्तन के परिणामस्वरूप नाम-हपीतेनम्रलक 
मक्ति-मार्ग ओर फ्ल-त्यागयुक्त सेवा का मार्ग खुल गण था। टर्सालए, समय है 
ऊफि जिस जमाने मे थे रदिग वन होगे, उस जमाने में कुछ खास उपासयों को 
ही उनमे स्थान मिलता होगा। यही वर्म-हप्टि से उचित हैं, ऐसा वे मानते होंगे । 


अपने पॉव पर कुल्हाडी 


के 


हमारे सामने लोचने की बात यह ह कि आज जय हिन्ठुस्तान का भक्ति- 
मार्ग इतना व्यापक हों चुम है, इतना विकधित हें चुत है कि उससे सारे 
बर्म-तम्प्रदाय था गये है, उस हालत में हमे अपने-अपने उपासना-स्थान सबके 
लिए खुले करने चाहिए या नहीं ? मेरी गप्र है कि अगर हिन्दृ-बस इस वक्त 
अपने को सीमित रफ़ने की कोशिश करेगा, सऊुचित करेगा, अपने के चन्द्र 
लोगों तक ही महदद करेगा, तों बह खुद पर ही प्रहार करेगा और नष्ठ होगा, 
मिठ जायगा | इसलिए वेंटिक-वर्म का जो रूप था, वेंटिफ जमाने म, उसे छुन्दों- 
चद्ा याने देवा हुआ कहते थे, वह अब नहीं होना चाहिए। वह अब खुला होना 
चाहिए. । इसलिए ग्राचीनकाल म जो शुत्त मन्त्र होते थे, उनके बढले मे कलि- 
युग में राम, कृष्ण, हरि जैसे नाम ही खुले मन्त्र के रूप में आ गये। उसमे नाम- 
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स्मरण आ गया। यही उत्तम भक्ति-मार्ग है, ऐसा मक्त कहते है । अब जिस सगुण 
मूर्ति के सामने राम, कृष्ण जैसे खुले मन्त्र चले होगे, उनके उद्देश्य को ते हम 
समझे नहीं ओर अपने को ही कायते है। इसलिए जगन्नाथ-मन्दिर के जो अ्रधि- 
डाता लोग है ओर मन्दिर की जिम्मेवारी जो अपने ऊपर मानते है, वे भी इस 
चात पर सोचें, ऐसी मेरी नम्न विनती है। अगर वे इस दृष्टि मे सोचेंगे, तो उनके 
ध्यान में आयेगा कि कल हमने उस फ्रेंच बहन को छोडकर मन्दिर मै जाने से 
इनकार क्यों किया और फिर उनके ध्यान में आयेगा कि कल उन्होने हमको जो 
रोका, वह धर्म-दृष्टि से ठीक नहीं हुआ । अगर वे बिचार करेंगे, तों उनकी समझ 
में आयेगा कि उन मन्दिरों की पवित्रता इसीमे है कि जो भक्तिमाव से आना 
चाहते है, उनको प्रवेश दिया जाय, तभी उनका पतित-पावनत्व सार्थक होंगा। 


पुरी 
२२-३- ७० 


समस्वय पर ग्रहार मत होने दीजिये ; हवा 
आप सब लोग जानते है कि हम स्वोद्य के बिचारक कहलाते है ओर 
भूदान के काम में लगे हुए है ओर उसीके चिंतन में हमारा प्रतिदिन का समय 
जाता है| इसलिए, पूछा जायगा कि इस प्रश्न को हम क्यो इतना महत्व दे रहे 
> और तीन-तीन व्याख्यान क्यो दे रहे है, तो इसका उत्तर यह है कि यह विपय 
+54 के लिए ही नहीं, बल्कि धर्म-विचार के लिए भी, बहुत मह्व्व का है । 
१॥ ठीक निर्णय हमारे मन में न हो, तो केवल धर्म ही नहीं, बल्कि सर्वोदिय ही 
जायगा । मान लीजिये कि हम देशामिमान की बात करते है, तो वह देश- 
बहुत व्यापक चीज जरूर है, पर मानवता की दृष्टि से वह भी छोटी, सकुचित 

, है । पर जिसे हम घर्म-मावना झहते है, वह मानवता से छोटी चीज नहीं है, 
नवता से बडी चीज है। धर्म के नाम पर जत्र हम मानवता से भी छोटे बन 
है, तो हम धर्म को भी सकुचित करते है और धर्म की जो मुख्य चीज है, 


शा 
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उसे छोडते ह। धार्मिक पुर की वर्म-सावना में न॒ सिर्फ मानव के लिए ही प्रेम 
होता है, असमोच होता हैं, उल्कि प्राणिमात्र के लिए प्रेम होता है और अमन- 
कोच होता हैं। अपने-अपने खयाल से ओर मन के सन्तोप के लिए मनुप्त 
अलग-अलग डउणसना करते है | इस तरह उपाननाएँ अलग-अलग वन 
जाती है। उन उपासनाओं के मूल में जो मक्ति है, वह सबसे बडी चीज 
हैं, मानवता से भी व्यापक है| लोग हमसे प्रछते है कि कम सवादय समाज 
में को मुतलमान नहीं रहेंगे, हिंद नहीं रहेगे, सिस्ती नहीं रहेंगे, तो हम 
जवाब ठ5ेते हू कि ये सारेफेसारे रहेंगे ओर ये नत्र सर्वोद्प के अग है। 
टसम मतलब यह नहीं दि हिंद , मुस्लिम या खिस्ती-वम के नाम पर जो गलत 
बार्णाएँ चल पर्डी, वे भी ट्सम होंगी। वे तो इसमे नहीं रहेगी, बल्कि उपासना 
की जो मिन्‍्त-मिन्‍न प्रणालियोँ ह और जो व्यापक भावना है, वह सर्वोद्य मे 
अमान्ण नहीं है। लेकिन सर्वोद्य में वह नहीं हो सकेगा कि एक तसह की उपा- 
सना करने का टय कोई दूसरे कली उपासना के न्‍्थान में, मढिर में, उपासना 
फरने के लिए जाना चाहे, तो उसे गेंका जाब । चाहे वह भिन्‍न उपासना क्यो नस 

करता हो, उसे गेंकना नहीं चाहिए, चाह हिन्द का सब्र हो, चाहे मनलमान वा 
मदिर हो, चाहे खित्तियों का मव्गि हो, वा दुसरे किसीके महिर हो । जो उपासना 
के लिए एक मन्दिर में जाना चाहता है, वह उपासना के लिए दूसरे फ्िसी भी 
मन्दिर में न जात, ऐसा नहीं कह सफज्ते | जैसी रुचि होगी, वेते लोग जादँगे 
इस तग्ह से मिनन-मिन्‍न उपासना के मन्दिरें मं लोग जायेंगे आर सर्याव्य-समाजञ 

यह क्सीके लिए. लाजिमी नहीं होगा कि खास वह कसी फलाने मठ्ग्मि ही 
जाब | एफ मदिर में जारर प्रेम से उपासना करनेवाला दूमरे मंदिर में भी अगः 
जाना चाहता है, प्रेम से उस उपासना में योग देना चाहता है, प्रेम से उस उपासना 
को जानना चाहता हे, तो उसे रोकना अन्यन्त गलत चीज ६ । 
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उपासना के ववबन नहा 


आप लोगों ने रामकृष्ण परमह्स का नाम जरूर सुना होगा ओर आप 
जानते हे कि पिछले सो साल मे जो महान्‌ पुन्प हिन्दू वर्म मे पेंढा हुए, उनमें 


इ८ सुदान-गगा 


अग्रगण्य पुरुषों में उनकी गिनती होती है । उन्होंने विभिन्‍न बमो दी उपासनाओं 
का अव्ययन किया था ओर उन उपासनाओं मे जो अनुभूतियों आयी, उनका चिन्तन- 
मनन वे करते थे। में अपने लिए भी यह बात कहता हूँ, वयपि अधिक से अधिक 
अव्ययन मैने हिन्दू-धर्म का किया है, तो भो दूसरे सब वो का भी प्रेम से, 
गहराई से मेने अद्ययन किया है। उनकी विशेषताओं को देखने की कोशिश मैने 
की है ओर उनमे जो सार है, उसको अह्णु किया है। यह जो रामकृष्ण परमस- 
हस ने किया था ओर मेरे जीवन में भी जो बात है, वह अगर हम लोगों मी 
गलती नहीं है, तो फिर समझने की जरूग्त है कि किसी मनुष्य को उपासना 
का अव्ययन, उसका अनुमव ओर लाभ लेने से रोकना गलत है। हम यह नहीं 
कह सकेंगे कि तुम एक दफा तय कर लो कि तुम्हे राम की उपासना करनी है या 
कृष्ण का नाम लेना है, इसलाम का नाम लेना है या क्राइस्ट के पीछे जाना है, 
यह तय कर लों, फिर दूसरे महिरि में मत जाओ। यह कहना उपासना को 
मानवता की अपेक्षा सकुचित करना है। उपासना मानवता से छोटी चीज नहीं 
है। मानवता के पेट में वह नहीं समा सकती, वल्कि मानवता से वह बहुत बडी 
चीज है, कम नहीं है । इस दृष्टि से यह सवाल बहुत अहम हो जाता है, महत्व 
का हो जाता है और हम चाहते है कि इस पर लोग बहुत गहराई से सोचे । 
अभी डडीसा में प्रवेश करते ही एक खिस्ती भाई ने हमको प्रेम से यू टेल्ट- 
मेट! भेंट की । न्यू टेस्थमेट” मैं कई ठफा पढ चुका हूँ, परन्तु उन्होंने प्रेम से 
दी, इसलिए उसको फिर से पढ़ गया। पढने का मतलब यह तो नहीं होता 
उसमे जो अच्छी चीज है, उसको ग्रहण नहीं करना है या उस उपासना-पद्ठति 
" सार है, उससे लाभ नहीं उठाना है। यह ठीक है कि जिस उपासना में हम 
उसका प्ररिणाम हमारे ऊपर रहता है, उसको मिठाना नहीं चाहिए | पर 
। उपासना से लाभ नहीँ उठाना चाहिए, यह बात गलत है। उपासना को 
व नहीं बनाना चाहिए. | उससे उसमे न्यूनता आ जाती है। कुछ लोग बह 
हुए. सुनाई देते है कि हरिजना को तो हम मन्दिर में प्रवेश ढेने को राजी हो 
, अब खित्तियो, मुसलमानों को क्यों आने देंगे ? तो हमकी समझना चाहिए 
उपासना में इस तरह की मर्बादा नहीं होनी चाहिए.। उपासनाएँ, एकदूनरी 
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के छिए परिपोपक होती है | जीवन में एक ही मनुग्य बाप के नाते वाम ऊस्ता ह, 
भाई के नाते काम करता है, बेटे के नाते भी काम उरता है। इसी तरह जिनकी 
विविव अनुभव हैं, वे परमेश्वर को सी बाप समझकर बाप के नाते उसकी उपासना 
कर सकते है, भाई के नाते उपासना कर सकते है, छेठा समझकर उपरानना कर 
सकते है | परमेश्वर वी उपासना पिता के र्प मे, माता के तप में झर सम्ते है 
“धत्मेत माता च पिता त्वमेव 
व्वमेत्र वनन्‍्उुरच सपा ल्वमेव । 

अच उससे बह नहीं महा जा सकता कि या तो तुम परमेश्वर को पिता ही 
हों या माता हो कहो या फिर वेद ही कहों | परमेज्वर तीनों एक साथ ख्से हों 
सफ्ता है--ऐसा कहे, तो जब एक सामान्य मनुप्य भी वाप, बेड ओर भाई हो 
सकता है, तो परमेश्वर वेंसा क्यो नहीं हो सकता ? इस तरह से पर्मेश्वर मी 
अनेक तरह से उपासना हो सकती है। दूसलिए समन्वय की कल्पना को सर्वोत्तम 
कल्पना के तोर पर सब धर्म मान्य करते है। टस दृष्टि से हम जब दस घटना के 
विपय मैं सोचते है, तो हम समझ सकेंगे कि इससे समन्य॒व प्र ही प्रह्मर होता है, 
ओर जहों ममन्त्रय पर प्रह्यर होंता है, वहों सत्र तसह की उपासनाओ पर भी 
प्रहार होता है। 
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हम रोज ठेखते है कि पक्षी अपनी जीविका की खोज मे आममान में इत 
सतत. घूमते, दौडते, उडते है ओर आखिर श्रात होकर विश्राम के लिए घोसले मे 
गपस आ जाते हैं। वेद कहता है कि इसी तरह सभी जीव ससार में विविध कमा 
को करते हुए, अनेक प्रयोगो का सपादन करते हुए, कर्म-फल का भी उपभोग करते 
हुए. थक जाते हैं और फिर कुछ शाति के लिए, नये उत्साह की प्रासि के लिए 
आर कुछ आत्म-परीक्षण के लिए मी एक स्थान में आ जाते है। “यन्न विश्व 
भवति एक नीडम”, एक ऐसा स्थान होता है। 
महात्मा गांधीजी के प्रयाण के वाद अहिसा के विचार को माननेवाले, उस 
ग्राकाश में सचार करनेवाले पत्षचियों के लिए. सर्वोद्य-समाज एक विश्राम स्थान 
हों गया है। अगर ऐसा स्थान नहीं होता--सालभर में एक दफा हम लोगो के 
एकत्रित होने की योजना अगर न होती, तो ययाशक्ति आसमान में हम 
सचार जरूए करते, लेदिन यह सम्भव था कि जाने-अनजाने हमारी शक्तियां 
एक-दूसरे से टकराती ओर अहिंसा का नाम जपते हुए भी हम ट्सानमाग मं 
भी खिंच जाते | इसलिए यह हमारा सोमाग्य है कि एक घोसला हमे मिल 
गया। हम सालभर में एक ढफा जुय्ते ओर कुछ चिन्तन करते है। प्रकट 
विन्तन, एक-दसरे से सलाह-मशवबिरा ओर जैसा कि शकररावजी ने कहा, 'सत्तग 
। ऐसे स्थान पर जो कुछ बोलना पडता है, जो कुछ चर्चा करनी होती 
वह बिलकुल मुक्त मन से करनी पडती है। उसमें कोई छिपाव या ठुराव न 
होना चाहिए। उसमे आवेग की कोई जरूरत नहीं । 
फिर भी हमारी परस्परविरोंधी जो विचार-वाराएँ भी बनी हो, थे सब हम 
वहाँ रख सकते है । जिस प्रकार कोई नदी पूर्व दिशा मे जाती है, तो कोई पश्चिम 
दिशा मे, पर परस्परविरुद्ध दिशा में जाती हुईं भी आखिर बे समुद्र मे एकरूप होती 
है, इसी तरह भिन्न-भिन्न विचार-धाराएँ ओर कमी-कभी परस्परविरोधी विचार- 
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घाराएँ भी, जो परत्पर-विरद्ध दिशा म बहती £, वे सारी चर्चा मे लीन हो सती 
ओर लीन होनी चाहिए। इसलिए अ्रभी जो विचार म आपके सामने प्रफूद उरूँगा, 
उनके लिए मेरी व्यक्तिगत स्तिनी सी निश हो, मेस आयह नहीं। शिर्ग 
के लिए, मोंचने के लिए जेंसी बातें यूफती है, जो आमाम होते ह#, वे हम आपने 
सामने रखेंगे । खैर, इतना तो कार्य स्वोब्य समाज में होना ही चाहिए | पर 
उसके अलावा बुलछु काम वी बातें, जिसम हम लगे है, उसे मिलसिले मे भी 
कुछ विचार रखेंगे | 


3 


साम्यवादियों का विचार 

हमन से बहत-से लोग मानते है क्रि समाज के विक्नस में ऐसा एक ममम 
आरा जाना चाहिए, जब्र कि दण्ड फे आवार पर शासन चलाने मी जसरत न 
रहे | उस तरह का शासन, दण्डाबार-शासन न स्हेगा । दस अन्तिम व्येप्र वो 
साम्पवादी भी मानते है | स्न्तु उनसा बिश्वास है कि उस य्पेंत् भी प्राप्ति के लिए 
इस समय अविय से आ्रविक मजबृत करेट्रीव सत्ता होनी चाहिए ओर उसके आधार 
पर हम दूसरी सारी अन्गप्री रुत्ताएँ खण्डित कर सकेगें | उसके णद्र जिस प्रतार 
काष्ठ कों खतम कर प्ण्लत श्रग्नि खद भी खतम हो जाता है, वेंसे लोगो वी तरफ 
से प्रकट हुईं यह केन्द्रित उत्ता दूधरी वेसी ही सारी सत्ताओ को हिंसा से-अशथात्‌ 
अगर जरूरत पडी तों--नष्ट करेंगी ओर फिर स्वयमेत्र शान्त हो जायगी | उसरी 
शान्ति के लिए. और दुछु करना न पडेगा । सिर्फ़ यही करना पड़ेगा ऊि उसके 
खिलाफ जितनी शक्तियाँ हैं, उन मत्रता खातमा किया जाय। जग उब़ कार्य हो 
जापगा, तब उसके लिए अवकाश न स्हेगा ओर वह शक्ति सम शान्‍्त हो 
जायगी। यह विलउुल शेडे में एक विचार म॑ने यहाँ रखा | उसका उन लोगों ने 
बहुत विस्तार क्या है, उसका एक खाना अच्छा शास्त्र सी बना है । उससे 

भी चिन्तन-मनन हमे करना चाहिए । 

क्या का््रेस अहिलक रचना में बाधक है ? 
इसके अलावा कुछ वीच के लोग ह, जो मानते है कि शानन हर हालत म 
कुछु न-कुछ रहेगा । शासन याने ढए्डउक्त शासन | समाज में दश्ट वी आपय- 
व्ड 
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श्यऊता कायम है, क्योकि सच्वगुण रमोगुण, तमोगुण जो चलते है! कोई एफ 
अवस्था ऐसी नहीं आती कि जहाँ रजोगुण और तमोगुण का लोप ही हो जाप | 
इसलिए हर हालत में दएड की आवश्यकता रहेगी, भले ही वह कम-वेशी हो-- 
टएड का स्वरूप भी कुछ शात बने, यह दूसरी वात है। किन्तु ढएड को आवश्यकता 
रहेगी, यह माननेवाले भी कुछ लोग है। इस तरह के मिन्न-मिन्न विचार, उस 
अन्तिम लक्ष्य के विषय में होंते हैं। परन्तु सभी लोग यह जानते है और समझते है 
कि आज की परिस्थिति मे दण्डयुक्त सत्ताएँ है ओर वे अभी रहेगी। हिंसक 
समाज-रचना में तों आज ओर आगे भी दण्ड-शक्ति कायम रहेगी, उसका 
आवधार भी उस समाज पर रहेगा, पर अहिंसक समाज में आज की रुझत 
मे दड-शक्ति रहेगी, ऐसा हमे मानना पडता है। परिस्थिति देखते हुए, 
टड-शक्ति को एक स्थान है, यह मानना पडेंगा। फिर भी अ्रहिसक समाज 
का यह लक्षण रहेगा कि उस समाज में सबसे घडी संस्था सेवा की होगी। 
उसमे दड ओर सत्ता का स्थान होगा, उसके लिए अग्काश रहेगा पर वह बहुत 
गोण रहेगा। सबसे बडा स्थान सेवा का होगा, सबसे बडी ससस्‍्वथा सेवा-सस्था होगी । 
इस दृष्टि से कभी-कभी हम अपने मन में सोचते है, तो हमें लगता है कि इस 
देश की अर्हिंसक स्वना के लिए क्या सबसे अधिक बाधा देनेवाली वस्तु आज 
की काम्रेस न होंगी ? यह सस्था देश की सबसे बडी सस्था है ओर श्राज की हालत 
में वह चुनाव प्रधान है | याने उसका मुख्य व्यान चुनाव पर रहता है। चुनाव के 
जरिये सत्ता, सत्ता के जरिये सेवा, यह उसका सिलसिला है। 

तो, जिस देश की सबसे बडी सस्या चुनाव-प्रवान हो, उस ठेश में अहिंसा 
की प्रगति के लिए. एक वावक यंत्र खडा हुआ, ऐसा आमास होता है। चर्चा के 
लिए, बिचार करने के लिए ये बातें मे पेश कर रहा हूँ। मन में भी कोई 
अपना फैसला मैने इस पर नहीं दिया है। आप इस पर सोचिये | इसका उपाव 
भी वे बतला गये है, जो हमारे राष्ट्रपिता थे। बे द्रष्ण और उपद्रष्ण भी थे | दूर 
ओर समीप, दोनो प्रकार का उन्हें दर्शन था। उन्‍होंने सोच रखा या कि 
हमारी सबसे वडी जमात कांग्रेस, जिसने इस टेश के सिर पर का सबसे बडा बोर) 
जो सारे देश को दवा रहा था, हटाया, वह इतना कार्य समात्त होने पर 'लोक-सेवक- 
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सब” बन जाव | हम सोचते हू दि उनमे क्निनी कुशल बुद्धि थी। अगर बृह 
चीज ब्नती, तो देश की सबते बटी सत्था 'सित्रर सस्थाः होती | अब, जब ऊ्रि 


वह लालत नहीं हैं, तो सोचा जाता है कि सेवा के लिए एक 'भारत-नेबऊ-समाज 
चनावा जाय | भारत-संवक-ममाज सेवा करेगा, लेकिन लिस परित्यिति मे सबसे 
चडी ताकत सत्तासिनुख है, चुनाव-यवान है, उस परिस्थिति में भारत सयर-समाज 
को बहुत ज्यादा बल नहीं. मिल सकता । गौण ही रहेगा सेवा करनेबाली 
गोण सस्थाएँ हिसके समाज में भी होती है, क्योरि चाहे समाज ह्सिश्रित हे, 
चाह अहियाश्रित हो, जहाँ समाज का नाम लिया जाता है, वर्शों सेवा की जरूरत 
प्रत्यक्षत होती है| इसलिए, उस समाज में भी सेवाएँ चलती है, सेवा क्रनेवाली 
सस्थाएँ, होती है । लेक्नि अध्सिक समाज में सबने बडी सस्‍्था वह होनी चाहिए, 
जी 'सेवामय हो। 'सेवा-प्रवान! कहने से भी मेश समावान नहीं हथ्ा, इसलिए 
मेने 'नो सेवामय हो), ऐसा कहा | 
लोक-से वक-सघ 
दूसरी वात, लोक-सेवक सब वी जो कल्पना थी, उसमें सत्ता पर सत्ता चलाने 
की बात थी। एक रुत्ता रहती, जो थ्राज की आवश्यकता के मुताबिक गप्य- 
शासन करती | उसके हाथ मे टड होता ओर उसके हाथ में ८65 ठेकर बाकी का 
साग समाज ठड-राहत वनता | पर चूँकि वह भी दठन्सत्ता हाथ में रखनेवाली 
सत्था होती, इसलिए, उस पर भो उससे अलिप्त गहनेबाले समान की सत्ता रहती | 
याने सेवा सावभोम होती और सत्ता सेविक़ा बनती, सत्ता का नियत्रण करने की 
शक्ति उन समान में रूती | लोंग उसम आशीवाद प्रात करके ही चुनाव भ सड़े 
होते ओर समाज सेवा ठेखकर सञनों का चुनाव करता | इस तरह सारी बात वन- 
जाती | लेक्नि कई गरणों से वह चीज नहीं हुई और कमाग्रेस प्रधानत टलेक्श- 
नियर्रिंग बॉडी ( चुनाव करनेवाली सुस्था ) रही । परिणाम यह हुआ, जैसा 
कि मेने विनोंड म कहा था, सारे समाज में भूत, भविष्य आर वर्तमान, तीनो 
कालों का परिवर्तन इलेक्शन-पीरियड, '्रि-ड्लेक्शन-पीरियड” और 'ोस्ट- 
इलेक्शन-पीरिप्ड' में होने लगा। याने कुल कालात्मा इन तीनों कार्लों में 
समात हो गया । 
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अत्र जिन कारणों से यह क्या गया, उनकी चर्चा मै नहीं करना चाहता। 
नेताओं ने जिस ढग से सोचा, उसके लिए कोई आधार ही नहीं था, ऐसा भी मैं 
नहीं कहता । हमें लगा कि जो वलशाली सस्था बन चुकी है, वह अ्रगर चुनाव के 
क्षेत्र मे बनी रहती है, तो शायद नवीन राज्य के लिए. अधिक सुरक्षितता होगी | 
क्योकि भिन्न-भिन्न पत्तों को जोडकर एक राज्य-समात्ति के बाद पौरन उस गज्य 
पर कब्जा करने के लिए दूसरे भी तैयार हो सकते है। दतिहास में ठेखा गया है 
कि ऐसा कमी कभी होता है। उस वास्ते उसके प्रतिकार के लिए योग्य समझ 
करके उस समय वह किया गया होगा | उसका कुछ समर्थन भी किया जा सकता 
है। उसकी परीक्षा में नहीं करना चाहता | किन्तु यह एक घटना ऐसी है, जिसके 
कारण हमारे देश में अह्सि के माग में पचासो उलभने खडी हुई है, यह हमे 
समम लेना चाहिए | 


नयी सेवा-सस्था की जिम्सेवारी 


इसीलिए हम पर एक नयी सस्था बनाने की नाहक जिम्मेंबारी आती है, 

जो गाधीजी के बाद नहीं श्रानी चाहिए थी । इस देश म हम एक ऐसी सद्या 
बनायें, जो सेवामय ओर सबसे वडी हो, बहुत कठिन समस्या है। एफ ससस्‍्या, जो 
५०-६० साल से बन चुकी, जिसमे हम सत्र लोगो ने भक्ति-प्रर्वक्ष योग दिया, 
जिसने इतिहास में अकित रहनेबाला एक बडा भारी काय किया, उसे नगण्य 
समम्ककर कोई आगे बढ़े, यह अ्रसभव है । फिर भी यह जिम्मेवारी नाटक छोटे- 
छोटे सेवकी पर डाली गयीं। जिनके कनन्‍धो मे उतना जोर नहीं और जिनके 

दिमागो में भी शायद ब्रहुत ज्यादा चल नहीं, और एक महान्‌ नेता को सतरो करके 
जो कुछ अस्त-व्यस्त मी हो सकते थे, ऐसो पर एक नाहक जिम्मेबारी डाली 
गयी कि आप स्वतत्र रूप से एक सस्था बनाइये ) सेवा की छोटी-छोटी सस्था तो 
हम बना ही सकते हैं। वह कार्य हमारे लावऊ है। हम छोटे है, तो सेवा की छोटी-छोटी 
सस्थाएँ हम मजे में बना सऊते हैं, चाहे कांग्रेस या महाकाग्रेस उसके विरुद्ध क्यों न 

खडी हो। अग्रेज सरकार के रहते हुए भी हमने सेवा की छोटी छोटी सस्थाएँ बनायी, 
तो यह सरकार हर हालत में हमारे लिए. पोपक ही है, मठ्ठगार है। कांग्रेस भी 
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हर हालत में हमारी सेवा का गाव र्रेगी | इस बास्ते छोंटी-छोटो सेवा-सस्थाएँ: 
बनाना हमारे लिए कठिन नहीं था। किन्तु हम पर यह जिम्मेबारी डाली गयी 
कि हम लोग सेवा की सस्था न बनायें, वरन्‌ ऐसी सस्था बनाये, जो सेवा भी करे 
ओर मेवा के जग्यि गज्य-्तत्र पर सत्ता चलाने की शक्ति भी हासिल करें। सच- 
मुच ण्ह बी सारी कठिन जिम्मेवारी हम पर डाली गयी । पस्मेज्चर सहायता 
करेगा, तो उसे भी छोटे, निकम्मे श्ोजारों के जरिये वह सफल बनायेगा | बह 
उसकी मर्जी की वात है, लेकिन काम टुश्वार है | 


सच्ची ताकत कहाँ ? 


इस हालत मे, हमारे जो मित्र इबस्-उवर भिन्न-मिन्न सजनेतिक सस्थाओं मे 
, उन पर यह जिम्मेवारी आती है कि वे हम लोगो को कृपा कर थोडी मदद दें | 
वे यह मदढ दे कि जहाँ बैठे है, वर्हों सेवा किस तरह ऊपर उठे, इस बारे में प्रयत्न 
करे | चाहे वे प्रजा-समाजवादी पक्त में हो या कांग्रेस में वा और भी कसी राज- 
नैतिक सस्‍या में हो, वहाँ वे इस बात के लिए प्ररी कोशिश करें कि चुनाव के 
जजाल से भी अलग स्हनेवाली ससथा खडी हो | एक सन्‍्था के अन्दर अनेक अप 
पैट होते है, तों वह राजनीति में बडी खतग्नाऊ बात मानी जाती है | जिन्तु में उन्हें 
यह नहीं सुझा रहा हूँ कि वे गजनेंतिक क्षेत्र म॒ काम करनेबाली अपनी अपनी 
सस्थाओं के अन्दर दूसरे-तीसरे ग्रप बनाये । ऐसी कोई सिफारिश में नहीं 
कर रहा हैं | में नं चाहता कि इनमे से क्िसीकी ताकत टूटे, जिसे कि वे 
ताकत सममभते हैं! जब्र वे ही महसम करेंगे कि जिसकी हम ताकत समभते थे, 
बह ताऊत नहीं थी, तब तो वे खुद उस परित्याग क्रेंगे। उस हालत म 
उन्हें सच्ची ताकत हासिल होगी । लेक्नि जब तक उस ताऊत के बारे में उनमें 
भाग है, तंत्र तक उनवी ताकत कसी ग्रमार से हटठे, ऐसी हम इच्छा नहीं करते । 
किन्तु हम यही सुमाते हैं. कि मिन्न-मिन्न सस्याग्रों के हमारे भार्ट यह कोशिश करे 
कि जिसे वे अहिसित्मक, रचनात्मक कार्य समझते है, वे उन सस्याश्रों में ग्रवान 
हो ओर दूसरी वाते गौण हो जाये । 
चुनाव को क्तिना भी मह्त्व क्यों नदिया जाय, आखिर वह ऐसी चीज नहीं 
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कि उससे समाज के उच्चान में हम कुछ मदद पहुँचा सये। वह “डेमोंक्रेसी? मे खडा 
किया हुआ एक यन्त्र है, एक 'कॉर्मल डेमक्रिसी) ( श्रोपचारिक लोक्सत्ता ) आयी 
टै। वह मॉग करती है कि राज्य-कार्य मे हर मनुष्य का हिस्सा होना चाहिए | इस- 
लिए हरएक की राय पूछुनी चाटिए और मतो की गिनती करनी चाहिए । यह 
तो हर कोई जानता है कि ऐसी कोई समानता परमेश्वर ने पैदा नहीं की है, जिमके 
आधार पर एक मनुष्य के लिए, जितना एक वोट है, उतना ही वह दूसरे मनुप्य 
के लिए भो हो, इस बात का हम समर्थन कर सके । लेक्नि यह स्पष्ट बात है कि 
परिडत नेहरू को एक वोट है, तो उनके चपरासी को भी एक ही बोट है | इसमे 
क्या अक्ल है, हम नहीं जानते । मुझ्के वह शख्स मालूम नहीं, जो यह मुझे 
समझाये । परन्तु जत्र मे इसका अपने मन में समर्थन करता हैं, तत्र मुझे बडा 
ही आनद होता है। वह समर्थन यह है कि उसमे मेरे बेढात का प्रचार होता है । 
इसमें आत्मा की समानता मानी गयी है। बुद्धि अलग-अलग है, कम-वेशी 
है। शरीर-शक्ति कम-बेशी है, और मी शक्तियों हरएक वी अलग-अलग होती है । 
फिर भो हम हरएक को एक-एक बोट ठेते है। इसका इसी विचार से समर्थन 
होगा कि इसे माननेवाले लोग वेढात को मानते है। यह बहुत अच्छी बात है। 
इसी आधार पर हम भी उसका समर्थन करते हैं। हमें बहुत अच्छा लगता है 
कि एक पच्चर हमे मिल गया, बडा अच्छा आधार मिल गया, जिस पर हम 
साम्ययोगी समाज की स्थापना कर सकते €। 


मूल्य-परिव्तन प्रमुख और चुनाव गोण 


किन्तु सोचने की वात है कि जहाँ तक व्यवहार का सवाल है, मतो की 
गिनती कर हम एक राज्य चलाते है, तो उसका बहुत ज्यादा मह्त्व नहीं। 
उसका ऐसा मह्त्व नहीं, जिससे समाज-परिवतेन हो जाय । समाज में आज लोग 
क्या चाहते है, धसे जान लेने से हमे आगे के परिवर्तत की दिशा सोचने में शायद 
मद॒ट मिल सकती है । किन्द उतने से भी समाज के परिवर्तन की प्रक्रिया में कोई 
मदद पहुँचती हो, सो बात नहीं | इसलिए, व्यावहारिक क्षेत्र मे चुनाव को कितना 
भी मह्व्व प्राप्त तो, तो भी जहां तक मूल्य पर्वितेन का सवाल है-ओर मूल्य- 
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परिवतन के बिना तो समान आगे नहीं बटेगा--वह गौण वस्तु हो जाती हे। 
इतना समभकर हमारे जो लेंग वहाँ ह, वे इतना कार्य करे कि वहों वेठक्र 
रचनात्मक काम के लिए बहुत जोर दे ओर अगर उन्हे यह महसम हो कि 'नहीं, 
बहोँ एक ऐसा मसाला है, जो हमारे सारे प्रवत्न वो शून्य या विक्‍्ल बनाता है; 
तो उनके वहाँ से निकल आना चाहिए। अगर वे ऐसा क्सते 5, तो हमारे जैसे 
कप शक्ति के लोगो को, जो बडा भारी जिम्मा उठाने के लिए मजबूर किये गये 
है, कुछ मदद मिलेगी ) 


अहिसा की खतरनाक व्यास्या 


दूमरी सोचने की चात यह है कि गाधीजी ने हर बात में अध्सि का नाम 
लिया, तो हम सब लोगों के सिर पर अहिसा का वरव्ह्स्त ही है। स्च्चि हम लोगों 
में से कुछ लोग सरकार में गये है, कुछ लोग बाहर है। इसलिए इन दिनों 
अक्सर अहिसा का सरकारी अर्थ यह हुआ है कि समाज को कमनसे-क्म तकलीफ 
देना । समाज को पीडा पैठा न हो, अभी की हमारी जो व्यवस्था है, उस व्यवस्था 
मे बहुत वाघा न पडे, इसीसा नाम है अहिसा ! आज जब पह कहा जाता है कि 
“समाज का 'मोशेलिस्टिक पेंटन! (समाजवादी रचना ) बनाना है”, तो उसके साथ 
यह भी कहते है कि “हमार दग अट्सा का रहेगा।” जब ये टो शब्द मे एक साथ 
सुनता हैं, तो मेरे मन में दोनों मिलकर सिवा सत्याग्रह के, सिवा सर्वोदिय कें, कीड 
अर्थ नहीं निकलता । परतु कई लोग उसका इतना ही अर्थ ममभते हे कि हमे समाज- 
वादी रचना के लिए जो परिवर्तन करना पडेगा, वह विलझल गआहित्ता-ग्रात्स्ति 
करना होगा | हाथ मैं कोई जख्म या पोंडा हो, तो उसे तकलीफ न हो, इस तरह 
जसे उस हाथ का उपयोग किया जा सकता है, वेसे ही बहुत नाजुक तरीके से--- 
समाज-रचना में तकलीफ न हो, बहुत ज्यादा एफ्दम फ्क न हो, ऐसे ढस से-- 
मम करने को आजकल अक्सर अहिंसा समझा जाता है। याने बह एक निरू- 
पढ़बी वम्तु होती है। “न जातहादेन, न विह्चिणवर ”--ऐसी स्थिति, जितमे 
हम बहुत ज्यादा आगे नहीं बटते और ग्राज वी हालत भी क्रीब-करीत्र चनी-्सी 
रहती है। साथ ही समाधान भी होता है, क्योंकि हमने एक आदर्श सामने रखा 
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श्रोर उसका कुछ-न-कुछ जय भी करते है, कुछ वोल्ते मी है! इसलिए जो कुछ 
किया जायगा, उसमें उसका थोडा स्वाद आा ही जायगा ओर धीरे धीरे वह बात 
बनेगी | मुझे लगता है कि अर्टिंसा की यह व्याख्या अहिसा के लिए बड़ी खतर- 
नाक और हिसा के लिए बहुत उपयोगी है। बुद्ध मगवान्‌ ने यह बात हमे स्पष्ट 
सममभायी | उन्होंने कह : “मन्दं पुण्य कुबंत पापे हि रमते मन ।”” अगर हम 
पुण्य-आचरण आलसी होकर आहि्स्ता-आहिस्ता करते है, तो पाप शीघ्र, त्वरित 
गति से बढता है | 


अहिंसा में तीत्र सवेग जरूरी 

अगर अहिसिा के माने 'कम से-कम वेग से समाज को बहुत ज्यादा तकलीफ 

दिये बगेर आगे बढते जाना' किया जाय, तो वह शअंर्थ अ्रहिंसा के हित में नहीं, 

टिसा के हित में है। उससे हिसा बहुत जोरो से बढेगी। जहाँ आप शराब बढी 

को कहेंगे : “गों स्लो”, वहाँ शराबखोरी जोर से बढेगी | दुर्जनता जोरदार होती 

है। इसलिए कृपा कर श्रटिंसा के लिए. “गो स्लो” वाली बात लागू मत कीजिये । 

उसे टिसा के लिए लागू कीजिये | वहाँ “गो स्लो” बहुत अच्छा है, पर अहिंसा में 

तीत्र सबेग होना चाहिए । शात््र-वाक्य है : “तीत्र सवेगानाम्‌ आसन्‍्न ।” अगर 

अच्छाई को जल्दी से जल्दी, नजदीक-से नजदीक लाना चाहते है, तो उसमे 

सवेग होना चाहिए। अ्रगर अहिंसा का अर्थ इतना मद, नरम, निर्वी्न 

। जाय, तो उससे विरोधी शक्तियां, हिंसक शक्तियाँ हमारे न चाहते बढेंगी, 

, बात का ज्ञान सारे गावीजी के अनुयायवियों को हो, यह हमारी भगवान्‌ 
प्रार्थना है। 

राजाजी का सुझाव 

राजाजी ने दो-तीन बार एक महान्‌ विचार सारी दुनिया के सामने रखा, 

जिसे रखने के लिए वे ही समर्य थे, क्योकि वे तत्वजानी है. ओर तचनानी होते 

हुए भी राज्य-कार्य-कुशल है। जिस पुरुष में तख्वज्ञान और राज्य-कार्य-कुशलता, 

दोनों का सयोग होता है ओर इमके अलावा जो शब्द-शक्ति के भी जाता हे-- 

शब्द का उपयोग किस प्रफार करना चाहिए, इस विपय में भी जो प्रवीण ह--- 
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ऐसी जिविव शक्तियों जहाँ एकत्र होती है, वही शख्य ऐमा फहने के लिए 
अधिकारी है। उन्होंने झ्शा कि 'यूनिलिव्सल एक्शन वाने एस्पक्लीय सम्ननता 
प्रकट होनी चारिए | सामनेवाले से बह शत्त कर कि, ते अगर इतना सज्जन 
बनेगा, तो मे उतना सज्जन होऊँगा कोर्ट सज्जन बनता है, तो दस तरह 
सज्जनता नहीं बढ़ सक्‍तो। सज्जनता तो स्वयमेव बढती है, अपना ही विचार 
करके | इसीलिए उन्होंने अमेरिका को यह गस्ता सुमापा ) 

अच अमेरिका के लिए बडी मुश्क्‍लि हो गयी | अमेरिका की कुल जनता 
विद्वान है, क्योंठि हिन्दुस्तान मे जितना कागज खपता है, उससे १६० गुना क्रागज 
प्रतिव्यक्ति वहॉं खपता है! तो, जहाँ कुल जनता ही विद्वान्‌ है, बहों के विद्वानों 
ने मिलिट्री कार्य में प्रवीण एक मनुप्य के हाथ में सारी सत्ता सोप टी है और 
कहा है कि फास्मोसा के बारे में सब कुछ ररने का प्रग अधिझार हमने आपके हाथ 
में सॉंप ठिया है। आपकों सर्वाविकारी बना दिया है। ग्रगर जरूरत हों, तो 
आपके हाथ में जो त्रह्मात्न श्रोर पाशुपतात्र हैं, उनफ भी उपयोग आप कर 
ही सकते है। इस तरह सारे विद्ानो का जिस पर इतना विश्वास है, वह शख्स 
अगर राजाजी की वात माने, तो लोग क्टेंगे क्रि “फिर हम इलेक्शन में गज़ाजञी 
को ही क्यो न चुनें ? वेचारे के लिए वडी मुसीत्रत की बात है] वह क्या करे २ 
उमयों मेण्डेट है, सारी जनता का कि वह उस अक्ल को चलाये, जिसका उन्हें 
परिचिय है ओर जिसे देख करके ही उसे चुना गया है। अगर वह अ्रक्‍्ल जेत्र में रख- 
कर राजाबी की अक्ल ज़्वल करे, तो उस प्रजा का कितना विश्वासबात होगा * 
बह क्हेगी कि “अरे, क्या तुझे यह समझकर चुना था कि तू अपना सास दिमाग 
राजाओं को अर्पण कर देगा ? तुझे हमने इसीलिए चुना कि तू गये युद्ध मे बहा- 
हुर साबित हुआ ओर तूने हमे बचाया। ठ॒के अपना मददगार समझकर हमने 
सागी ठइ शक्ति तेरे हाथ में सॉपी आर व भलामानुस ऐसे तत्त्वज्ञानी वी बाते 
सुनता है।! «| हा 0 5 
सेना हटाने की शक्ति देश में केसे आये ? 

लेक्नि हम अपने मन में सोचते है झि क्या हम दूसरे देशों को टस तरह की 
सलाह हेने के लायक हैं ? मेने अभी कहा कि राजाजी में त्रिविध शक्ति एकत्र 
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हुई है, ट्सलिए दस प्रकार का उद्गार प्रकट करने के लिए वे सत्र प्रकार ने श्रवि- 
कारी है। सारी दुनिया को वे बुद्धि दे सकते है ओर दुनिया नहीं मानती, तो दुनिया 
का ही वह इुठ्ब है | लेकिन जिस देश के वे गिने जायेंगे, क्या वह भी उन्हें इतना 
चल देता है ? क्या हमारे देश में हमारी ऐसी भूमिका है कि पाविस्तान की कुछ 
भी हालत हों, वह हमारा वैरी नहीं है ? क्‍या हम लोगा यों यह लगता है कि 
पाकिस्तान अपनी सेना बढ़ा रहा है, तो हम उसके बदले में अपनी सेना घटाये ? 
बर खूब अन्चकार वह रहा है, एक सादे से लालटेन से अपर काम न चलेगा । 
इसलिए क्या यह जरूरी नहीं कि हम अब जग जोरदार अट्सि बनाये ओर 
इस वास्ते अपनी सेना छोड़ दे ? 
पाक्स्तान ने अ्रमेरिका से जो मदद मॉगी, उस पर हमे यह विचार सूक्का | 
क्योकि जब हमारे पडोंसी इतने भवभीत हो गये है, तो उस हालत में सारी 
डुनिया को, ओर खास करके अपने पडोंसी को हमे निर्भव बना ढेना चाहिए । 
तो चलो, हम यह प्रस्ताव करते है कि अभी तक तो हम सेना पर साठ करोड़ 
रुपये खर्च करते थे, पर अ्रत्र अगले साल हम उस पर दस करोड ही रपये खर्च 
करेगे ओर पचास करोड रुपये उसमे से कम कर डालेंगे । क्‍या हम यह करने की 
शक्ति रखते है ? साफ है कि नहीं रखते । आखिर यह शक्ति क्च आयेगी ? बह 
पर्नी भी चाहिए या नहीं ? श्रगर आनी चाहिए, तो फिर वह शीघ्र आये। इस 
| में देर नहीं चलेगी । हमारे टेश को शीघ्र ही अ्ट्िसा में अग्रसर होना होगा । 
सलि० जो लोग अहिंसा की यह व्याख्या करते है कि धीरे-घीरे जो चलेगी, 
उसका नाम अहिंसा, वह बडी खतरनाक है। इससे अटिसा करीब-क्रीच स्थिति- 
थापक ब्नती है, "स्टेटस को ? का बचाव क्रनेवाली बनती है। थोडी-बोडी प्रगति 
तो होने ही वाली है, चाहे आप करे था न करें। यह तो विज्ञान का युग है । 
टकेलक्र ही यहाँ प्रगति होती है ओर वही हमें प्रगति वी तरफ दकेलेगा | टस- 
लिए श्रहिंसा की व्याख्या आज खतरे में पडी है। यह हमारे देश के लिए सोचने 
का विपय है| 
लोकतन्त्र ओर सत्याग्रह 
तीसरी वात यह है कि इस देश में 'सत्वाग्रट' शब्द का बहुतो क डर लगता 
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दर 


मारे लिए चिन्ता का विपए है, क्शेकि हमने बह सवा मन्त्र सीखा ओर 
हनिया के लिए तास्क्‍-मन्त्र मानते है | हस बह नी ब्तते है कि मानव 


कप 


ब्तिहाममर मे अमी तक जो अनुभव आया, उसके परिण्ामन्वरुप साम्रहिक 
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सच्णग्रह का यह एक मन्त्र मिला | अब इससे अट्सय इलव्ती होगी। लेमिन 
इन दिनो तो सल्माग्रह शब्द से टर लगने लगा है। लोग व्हों तक ऋछते है कि 
“इमॉक्रेसी * मे सल्याउ्ट के लिए. स्थान नहीं, लोफ्सचा म स्ल्णएत्त के लिए.स्थान 
नहीं है | पर वान्तव में सल्यायह के लिए, तो उस नत्ता में स्थन ने होगा, जिनमे 
हर निर्णय “यूनानिमस ” श एक राय से ही हो। सबकी सम्मति से निर्णय हो, ऐसी 
लहों समाज रचना होगी, वहों स्वतत्र सामृहिर रुत्याग्रह की जन्‍रग्त न होगी। 
उस समाज मे युत्र के खिलाफ मो का सत्चाग्रह ओर माँ के खिला पृत्र बम 
सत्याग्रह हो सकता है। एक पडोसी के खिलाक दूसरे पडोसी ता सत्यात्रह होगा । 
यहों खिलाफ का अर्थ हिंसा #े अर्थ मे खिलाफ नहीं बरन वह उसका मंदद- 
गार होगा। उसके शोबन के लिए प्रेमपर्दक और त्याग से जो किया जायगा; 
उसी श्र को प्रकक्‍्द करने के लिए अप भी जिलाफ शन्द शा व्लेमाल कि 
जाता है। सागश, पडोंसी पर विशेष प्रकार से प्यग प्रकट करन के लिए व्यक्ति 
गत सत्याग्रह पडोंनी के साथ होगा | क्तु जहाँ समृह का हर मसला सती 
सम्मति से होगा, उस नमाज मे सामूहिक सत्याग्रह के लिए गुजाटश नहीं रहेगी, 
यह बात समझ में आती है| इसीलिए हम बार-बार जहने है कि यह "टेसॉकिसी * 
कुछ दोपमय हे | इसमें अहिसा मा माहा कुछ ही हद तक आता है प्यादा नहीं। 
इसलिए अपने सारे फैसले सव-सम्मति स करने की तंगरी करनी चाहिए | 
पर इस विपय में हमारे साथी सी हमसे कहते हेछि नाटं, यह उसी 
अव्यावधरिक बात बताते हों ? इससे व्यवहार जे चलेंगे ? दस 
तस्ह यह वल्ठु कुछ नवीसी है, दस बास्ते इसमम काप्री सोचना पडेंगा। 
अपना जीग्न और टिमाग ऐसा बनाना पड़ेगा, जिससे नव सम्मति से काम 
होते हुए मी दह अग्रसर हों। समाज इसी तरह सोचने लगे। कार्य हानि 
न होते हृए सबके साथ जैसे काम क्‍या जाय, बट समाज सीखे, वह सारा करना 
पडेगा | उसमे कुछ मुसीवतें जसर है । लेक्नि चूक व्सम मुमाठत है, इसालए 
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अगर उस पर न सोचेंगे, तो हम समभते है, यह नया विचार, नया मत कि 

“डम क्रेसी में सत्याशृद के लिए स्थान नहीं *, अश्सि| के लिए खतरे का है। इस 
० ० ले 

बारे में हमें निंव करना चर्गहिए | 


गाधीजी के जमाने का सत्याग्रह 


यह जो सत्याग्रह के लिए. मय पैदा होता है, उसका एक कारण यह भी है, जो 
मै अभी कहूँगा और वह भी अह्सा के लिए, एक खतरा है। वह यह कि सत्याग्रह 
की एक अमावात्मक ( निगेटिव ) व्याख्या मनुष्यों के मन में स्थिर हो गयी है | 
सत्याग्रह याने अडगा लगाने का एक प्रकार, दवाव लाने का एक प्रकार, जो 
बहुत ज्यादा वेजा न कहा जाय | इसका अभी लोगो के मन मे इतना ही अर्थ हे 
श्रौर इसी कारण कुछ लोगों को इसका आकर्षण भी बहुत ज्यादा है। जैसे 
सत्याग्रह शब्द का एक डर हम ठेखते है, वेसे ही एक आकर्षण भी । लोग हमसे 
कहते है कि बाबा कब्र तक जमीन मॉगता फिरेगा ? आखिर कभी वेष्णवात्त्र भो 
निकालेगा या नहीं ” मान लिया कि त्रह्मात्न, पाशुपतासत्र आदि हिंसा के है । 
लेकिन वैष्णव का असर, जो विष्णु का है, वह तो अहिंसा का रामब्राण है। तो, 
घावा वह भी निकालेंगे या नहीं ? लोग ऐसा हमसे बार-बार पूछते है | तब उन्हे 
समभाना पडता है कि यह जो चल रहा है, इसमे सत्याग्रह का ही एक 
रूप प्रकट होता है | हमारे लिए यह सोचने की एक वात है, जिससे हमे अपने 
कर्तव्य-कार्य की तरफ जाने के लिए बहुत सुभीता होगा | टसलिए इस पर हम जरा 
सौचते है कि गावीजी के जमाने में किये गये सत्वाग्रह को यदि सत्याग्रह का 
आदर्श समझकर चलें, तो हम गलती करेंगे। उनका एक जमाना था, उननी एक 
परिस्यिति थी | उस परिस्थिति मै कार्य ही “निर्गेटिब” ( निषेधान्मफ ) करना था । 
फिर भी उस कार्य के साथ-साथ उन्होंने काफी रचनात्मक ओर विधायक प्रदृत्तियों 
जोड टीं। यह उनकी प्रतिमा थी, जो उनको कहती थी कि एक निषेघक 
( अभावात्मक ) कार्य करते हुए भी अगर हम विवायक इत्ति न रखें, तो जहाँ बह 
श्रभावात्मक ( निगेटिव ) कार्य सम्पन्न होगा, वहाँ और कई खतरे पेंदा होंगे। 
लोग उनसे वार-चार पूछते कि चरखा क्यो चलाये, यह हमे जरा समक्ता तो 
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दीजिये। अग्रेजों को यहाँ से भगाना है, तो उसके साथ चरखे का सम्बन्ध कहो 
मे आने लगा, समझ में नहीं आता | फिर सी लोग यह समभर कि गावीजी 
के नेवृत्य के साथ स्वगज्य का सम्बन्ध है ओर इस वात्ते इसे कबूल करो, उसे 
कबूल करते ये | उन्हे जवाब मिलता था “जनता म जाग्रति हुए बंगर, जनता में 
स्व॒राज्य की भावना पैठा हुए, बगैर काम कैसे चलेगा ? अग्रेजों पर इसका परिणाम 
कैसे टोगा ” क्या ऐसे ही, केवल हमारे शब्दों से ? इस वास्ते हम रचनात्मक 
कार्य से अपने विचार फेलाऊर जन-सम्पर् बढ़ाना चाहिए | इसके सारण जन- 
सम्पर्श के लिए हमे एक अच्छा-सा मौका मिलता है। उन्‍हें थोंडी राहत, मदद 
भी मिलती है। हमारी उनके साथ सहानुभूति है, इसत्ा दर्शन उन्हे मिलता है 
ओर उनकी भी सहानुभ्रति हमे मिलती है । इस तरह हमारे राजनेतिक कार्य के 
पीछे एक नतिक वल खडा होता है।” इस तरह उन्हे लागों को समझाना पडता था] 


विधायफ सत्याग्रह 


क्न्तु बह जमाना ऐसा था कि उसम लोगों को अभावात्मक मर्य करना था | 
इतलिए जो सत्याग्रह उस जमाने में हुए, वे सतात्रह के अन्तिम आदर्श शे 
ऐसा हमे नहीं समकना चाहिए। हमें यह समभना होगा कि जहाँ लोक सत्ता 
थ्रा गयी, वर्लों अगर हम सत्याग्रह का अस्तित्व मानते हैं, तो उसका स्वरूप भी 
कछ भिन्‍न होगा । यह नहीं कि “टठेमाक्रेमी” था लोक सत्ता मे सतलाग्रह के लिए 
अ्रवकाश ही नहीं | ऐसा मानना तो बिल्कुल ही गलत विचार है। पर यह भी 
बिचार गलत है कि उस जमाने मजो निगेटिव (अभावात्मक ) प्रकार के 
सत्याग्रह किये गये, उनके लिए डेमोक्रे सी में बहुत ज्यादा “स्कोप ? ( गुजाइश ) 
है और उनका परिणाम लोक मत्ता में बहुत ज्यादा प्रभावशाली होंगा | लोक-सत्ता 
में जिस सत्पाग्रह का प्रभाव पडेगा, वह अविक प्रभावशाली होना चाहिए; 
अर्थात्‌ अ्रविक विधायक होना चाहिए.। इस इृष्टि मे भी हम अपने आडोलन 
की तरफ देखना चाहिए. क्रि भ्र्ानन्यज्ञ का कार्य हम जिस नरोके से 
कर रहें है, वह अहसा का ही एक तरीजा है। परठ अहिमा में वही 
एक तरीका है, सो बात नहीं । दूसरे भी तरीके €। इससे भी बलवान दूसरे तरीके 
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८ हे] ५ के 
हमे मिल सफ्ते है ओर उनका हम इस्तेमाल कर सम्ते ह। अगर इस तरीके का 
हमने पूरा उपयोग कर लिया ओर इसका नतीजा पूण देग्व लिश हो, तो हमे 
सोचने का मौका मिलेगा | 


भूदान में पूरी शक्ति छगाये 


आज भूमिदान मॉगने, लोगो को समझाने, गरीबों से जमीन लेने, सतत 
घुमने आदि का हमारा जो सत्याग्रह चल रहा है, वह सारा एक विशाल सत्याग्रह 
है, स्वनात्मक सत्याग्रह है। परतु इससे आगे सत्याग्रह का इससे और भी कोई 
बलवान स्वरूप प्राप्त हो सकता है या नहीं, इसका सशोधन करने का मौका 
मिलेगा, अगर इस काम मे हम पूर्ण शक्ति लगाये ओर थोडे समय मे इसका 
नतीजा क्या आ सकता है, यह ठेखें। अगर हम इसे न आजमाबेगे, इसमे 
पूरी ताकत न लगायेगे, ओर १६५७ का साल निकल जाय, तो आगे का कदम 
क्या उठाया जाय, इसका सशोधन करने के लिए हम पात्र ही नहीं रहेंगे । 
अपात्र साबित होगे। उस हालत में उसका अर्थ होगा, हमने जो सारा कार्य 
आरभ किया, उसे आगे बढाने की गक्यता कम रहेगी। इसलिए हम सत्र पर 
यह जिम्मेवारी आयी है कि इस थोडे समय में अभी अख्तियार किये 
जानेवाले इस तरीके में पूरी ताकत लगाकर उससे क्‍या कार्य बनता है, इसका 
अदाजा लिया जाये । 

मेरा व्यक्तिगत विश्वास है कि यह बहुत ही समर्थ तरीका है। इसमें हम 
अगर शक्ति लगाते है, तो हमारा कार्य नि.तशय, निश्चित मुद्दत में समात हो 
सकता है। यह मैने बिहार में देखा ओर यहाँ उडीसा मै भी देख रहा हूँ । आश्रर्य 
की बात है कि यह मैंने बगाल मे भी देखा। लोग कहते थे ओर आज भी कुछ 
लोग कहते हैं कि बगाल में भूटान के लिए गुजाइश ही नहीं है। वहाँ भूढान की 
जरूरत ही नहीं है। वहाँ ३० एकड के एक 'सीलिग! का कानून हो चुका । उसके 
आगे इसकी जरूरत ही मिट गयी है। फिर बावा क्यों नाहक घृमता है ? ऐसा भी 
बोलनेवाले कुछ लोग वहाँ जरूर है ओर चूँकि वे सत्ता के केन्ठो मे है, इसलिए 
उनके पक्त में कुछ व्यावहारिक वल है। लेकिन जहों तक आम जनता और कार्य- 
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क्नांश्रों का सवाल है, हमने दवा ऊ़ि वें सारे इसके लिए तार है और अगर 
गॉव-गोंव जाकर लोगो को सममानेवाले मिल जायें, तो हमारा ढठाया है कि वहाँ 
भी बिहार का सा भूठान म प्रा चित्र हमारी ऑखो के स्पमने प्रत्यक्ष हो सकता 
है। मान लीजिये कि प्ररी शक्ति लगाने पर सी वह कार्य न हुआ; तो हम दस 
लावक ओर ऐसे समर्थ बनेग कि इससे आगे का क्ठम क्या उठाया जाय, इसमे 
विचार कर सकेंगे | उह विचार हम समेगा। लेफिन अगर हमने प्रगी ताकत 
न लगाबी शोर इस कारण यदि यह कार्य सम्पन्न न हुआ, तो हम बह विचार न 
कर सफ्गे। विचार हम न सकेगा ओर न हम विचार करने के पात्र हीं रहेंगे | 
या तो यह कार्य प्ररी ताक़त लगा करके १६५४७ के पहले समाप्त होना चाहिए 
आ फिर प्ररी ताकत लगाकर 2६५७ के पहले अपूर्ण ही साब्रित होना चाहिए। 
इन दो म से एक वस्तु होनी ही चाहिए। लेकिन प्र॒र्ण शक्ति न लगाते हुए, 
१६५४७ तक अगर हम काय करते रहे, तो हमारे हाथ में कोर्ट निर्णायर शक्ति 
नहीं रहेगी । इसलिए सब भादयो को ग्राज यह सोचने का मीरा आपा है ऊ्रि 
इस वक्त हमे अ्रपनी बिग्वरी हुई ताक्ते टस काम में लगानी चाहिए या नहीं ९ 
कुछ लोगों के मन में विचार आता है, ओर वह भी एक चितनीय विचार 

है, कि आखिर हम यहाँ आये किसलिए १ हम इसीलिए आये कि, जसा हमने 
आरम्म मैं ही कहा, विगेंगे विचार बांगए होने पर भी बहस करे, चचा करे | 
कुरान में कह्य है कि भक्तो क्र यह लक्षण है कि वे आपस आपस में सलाह-मश- 
बिरा करते हैं। तो, सलाह-मशविरे के लिए ही हम द्गफ््ठे हुए है। इस बास्ते 
विचार करने के लिए दूसरा भी पक्ष सामने रखना चाहिए | वह कहता है कि 
4सपराज्य के बाद हम ऐसे एकागी बनेंगे, तो न चलेगा । अगर हम स्वगज्य के 
पहले एकागी न बनते, तो काम नहीं चलता, क्योंकि उस समय हमारे सामने एऊ 
ही "क्रण्ट” ( मोर्चा ) रहना चाहिए था ओर वह पह कि पररीय सत्ता को यहों 
से हटाना | यही एक वस्तु सामने रहनी चाहिए थो । इसलिए व्यरात्त्र के पहले 
सारी शक्ति एकागी याने एकाग्र बनाना जररी था | लेकिन अब, जब हरि स्वराज्य 
हाथ में आया है, उसे चलाना ओर समाज का सत्र प्रकार से भला सोचना है, तो 
सर्वांग विचार होना चाहिए | अगर हम जिसी एक अग में सारी ताजत लगावे, 
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तो वह गलत है |” किन्तु इस विचार में कोई सार नहीं है। हमारे लिए सोचमे 
की वात इतनी ही है कि ये बहुविध कार्य करने की जिम्मेवारी हम पर किसने: 
डाली * जो चुनाव मै लोगो के सामने खडे भी नहीं हुए--जिन्‍्होंने न लोगो 
से वोट माँगा ओर न जिन्हें लोगो ने वोट ही दिया--उन पर यह जिम्मेत्रारी 
जिसने डाली ऊि वे सारे हिन्दुस्तान को समस्या का विचार करते चलें ९ 


हम पर जिस्मेवारी कैसे ? 


आखिर यह जिम्मेवारी हम पर डाली किसने ? वह तो उन पर डाली गयी 
है, बिन्‍होने चुनाव मैं लोगो के मत प्राप्त किय्रे श्ञोर जो सत्ता चला रहे है । उन्हीं 
जिम्मेञारी है कि वें सर्वाग सोचें, सब तरह से अपना बजट तथा कार्यक्रम 
बनायें ओर मित्र भिन्न जषेत्रों म हलचल करते चले जायें। श्रगर ऐसी जिम्मेबारी 
उठानेवाला एक वर्ग मौजूद है ओर वह लोगो का विश्वस्त है, तो हमे मान लेना 
चाहिए कि उनमें बहुत सजञनन लोग भी पडे है। फिर वह जिम्मेबारी हम पर 
कैसे आती है ! 
एक भाई ने कहा कि 'कलकत्ते मे रोजमर्रो गाय की कत्ल शेती है | -में नहीं 
जानता कि इतवार के दिन ईसामसीह की कथा से छुट्टी रहती है या नहीं-तो 
शहरों को दूध 'सप्लाय' कैसे किया जाय, इसका जरा आप हमे नमूना दिखा 
दीजिये |” हम पूछुते है कि यह नमूना बताने को जिम्मेबारी हम पर केसे आयी, 
सो हमे ही जरा बता दीजिये। क्या हम बेकार है, हमे कोई काम नहीं है ?क्या यही 
काम था * अगर ऐसा ही होता, तो कोई यह भी पूछ सकता कि खादी के जरिये 
मसला केसे हल हो सकता है, यट जरा हमे दिखाइये। कपडे की समस्या मिलः 
से केसे हल हो सकती है, इसका एक तरीका मोजूढ है । अगर हम इस तरीके के 
विरुद्ध बोलते है, तो लोग हमसे पूछ सकते कि आप दस-बीस गाँव में जरा 
बताइये कि किस तरह से खादी से मसला हल होगा | लेकिन क्या शहरों को दध 
सप्लाय करने का यह सुव्यवस्थित तरीका है कि गाय की कत्ल की जाय ? एक 
साल गाय ने दूध दे दिया ओर जहां दूध कम हुआ, बहाँ उसे कत्लखाने में नेज 
दिया जाय, ऐसी एक योजना है। जैसे कपडा सप्लाय करने की मिल की एक 
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योजना है, वेसे शहरों को दूव सप्लाय करने की भी यह एक सुब्यवस्थित, 
वेजानिक, यत्र-युगानुकूल योजना है। अगर हम इसका विरोव करते है, तो फिर 
हमसे पूछा जायगा कि आप तो जामोयोगी लोग है! हमे ऐसी योजना ब्ता 
दीजिये कि गाय की कत्ल किये बगेर क्लकत्ते को दूध वैसे सप्लाय जिया जाय । 


अभी एकाग्रता ही जरूरो 

लेकिन क्या यह भी कोई योजना है ? यह तो बिल्कुल अ्रचितन है, चितन 
ही नीं है| इस विपय मैं चली आयी बात ही चल रही है | लेकिन हमारे सामने 
लोग ऐसी बात रखते है। हममे ऐसे भोले-माले लोग हैं--जिनको गो-सेण का 
थोडा ज्ञान भी हैं--जिन्‍्हें लगता है कि हों भाई, श्रगर यह टिखाने की जिम्मेबारी 
हम पर आती है, अगर हम ठिखाये, तो अच्छा। एफ भाई ने का कि हमने 
वर्धा म थोडा दिखा ठिया है। पर दर्धा में नहीं, दिल्‍ली म दिखाना पडेंगा ! 
हर बात हमे ठिल्लो म ठिस्वानी पडेगी। इस तरट अगर हम सोचने लगे कि 
खराज्य के ये सब्र विविध कार्य सोचने की जिम्मेवारी हम पर है, तो इसका मतलब 
होता है कि हम स्व-सामान्य सेवा करें | परतु जिस प्रण से हमने यह कार्य उठाया 
है, अटिसा को हम सर्वोपरि वनायेगे ओर अहिसा का राग्य लेगा--बर यो स्मारी 
प्रतिन्ना है, उसके काबिल वह काम्त न रहेगा। इसलिए हम चिंतन में व्यापक 
अवश्य रहे, फिर भी इस समय एक कार्य म एकांग्र होने की जरूरत है। कम-से 
कम दो सात के लिए, १६५७ के अत तक समझे लीजिये । 

सालिक के पास जायें या नोकरो के ? 

इस काम मै अ्रधिकसे-अधिक ताकत लगाने वी जस्रत है, ऐसा हम लगता 
है। इस पर भी आप लोगो को सोचना चाहिए | कुछ लोग करते हैं. कि अप 
पालमेट में, असेम्बली में हमारे लोग है | हम कुछ अच्छी वात वर्हों रख सकते 
हैं ओर अपनी आवाज सरकार में पहुँचाते है। ययपि वे यह भी कटते हे कि 
वहाँ हमारी आवाज कुछ ज्यादा कर नहीं पाती । वर्शहों कुछ अल्पमत म हैं, तो 
कुछ बहुमत में है। जो बहुमत मे है, वे चाबुक के नीचे है, इसे अग्रेजी में "हिप 
कहते है। और जो अल्पमत मै है, वे तो अल्प ही है। उनका क्‍या चलेगा ? 


इश्८ भूदान-गंगा 


उनके वास्ते चाबुक की मी जरूरत नहीं । उनके लिए. चना भी नहीं है, सिर्फ 
तबेले में ही है| फिर भी ठोनो प्रकार के लोग पालंमेठ मे जाकर बोलते तो है ही । 
किन्तु क्या सरकार इतनो बहरी बन गयी है कि बाहर सभा में कोई बात वोलेगा, 
तो वह नहीं सुनेगी और पालमेट मे जाकर गिरफ्तार होकर सुनेगी ? क्या वहाँ बोलेंगे, 
तभी आवाज सुनेगे, नहीं तो न सुनेंगे ” क्या आप यह समझते है कि हम एक 
काम करते चले जायें, जन-समूह में पैठे, जनता की ताकत बनतो जाय और उस 
हालत में हम प्रार्थना-सभा या और कहीं व्याख्यान ठें, तो उसका जो असर होगा, 
उससे ज्यादा असर पी० एस० पी० या काग्रेस में दाखिल होकर पालंमैट में जाकर 
एक व्याख्यान देने से होगा ? यह सोचने की जरूरत है कि अपना मत-प्रदर्शन 
करने के लिए. समुचित स्थान कोनसा है ? इन नौकरों के पास जाकर हम अपनी 
कहानी क्‍या रोये ? उनके मालिकों के पास ही क्यो न पहुँचे ? हिन्दुस्तान मे 
आज मालिक है जनता | तो सीधे हम मालिकों के पास ही जायें ओर अपनी बात 
रखें, तों उसका सीधा असर नौकर पर होगा ओर वह काम कर ठेगा | 
हम वहाँ नौकरों के पास जाते है, तो वे कहते है कि आप कहते तो है, 
लेकिन लोकमत क्या है ” अगर उन्हे हम यह समझाने जायें कि माई, खादी 
के पक्ष मै मिलो को बद करो, तो पूछ॒ते है, 'लोकमत क्या है " लोकमत अगर 
बैसा हो, तो हम कर सकते हैं, पर इसके लिए. लोकमत अनुकूल नहीं है ।! इस 
तरह हर बात में वे लोकमत की दुह्ाई देंगे और हमारा आपका विचार अच्छा 
है, यह भी साथ-साथ कहते जायेंगे । अगर वे कहीँ हमारे विचार को गलत कहते, 
तो ओर भला होता, जरा चर्चा मी चलती | पर जब कहते है कि आपका विचार 
अच्छा है, तो वात खतम हो गयी । जहों हमारे विचार को अच्छा बता दिया, वहाँ 
हमारा मुँह तो बद हो गया ओर उनका तो हाथ चलता नहीं । क्योंकि वे कहते 
है कि हमारा हाथ तो ऐसे यत्र मे फंसा है और उस यत्र को चलाने के लिए. 
तो जनता का हमे मेण्डेट ( आदेश ) है ! तो वहाँ पर हमारी जबान कुठित ही 
है। इस वास्ते हमे यही लगता है कि हम लोकमत तैयार करने में ही लग जायें। 
हमारी जबान, हमारी बुडि, हमारी शक्ति, जो हमारे हाथ की है, सारी, सीधे लोगों 
के पास पहुँचकर उन्हींकों जाग्रत करने मे लगानी चाहिए | इसलिए, इस वक्त 
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हमारी माँग है कि इवर-उबर विखरे हुए हमारे भाई अगर कोई ऐसी कुजी 
की जगह हो, जहाँ उन्हें उम्मीद हो कि वहाँ रह करके वे टस काम को बटावा दे 
सकते है, तो भले ही रहे । जिठ जो दूसरे हैं, जिनका टिसात्र केवल एक, ठो, तीन, 
चार की गिनती में है, उससे ज्यादा है नहीं, उनसे हमारी प्रार्थना है कि आप 
सबकी बुद्धि ओर शक्ति वहाँ काम न आयेगी | अब अगर इधर देहात में आवेगे, 
तो आपका खूब जयजयकार होगा, स्वागत होगा, सम्मान होंगा और फ्रल-मालाएँ 
भी आपको ज्यादा मिलेगी। ताकत बढ़ेगी । लोगों का बहुत उत्साह बढेया । लोग 
राह देखते है कि आप लोग यहाँ आगेंगे, तो कितना अच्छा होंगा ओर वे प्यार 
से स्वागत करेंगे । 
सात्त्विक छोग चुनाव मे नहीं पडते 
कुछ लोगों ने एक नया तरीका निकाला है, बह भी सोचने लायज है | 
कहते है कि सात्त्तक लोग आज के टलेक्शनों मे उतना पसद नहीं करते । 
श्रव जत्र कि सात्तिक लोग इलेक्शन में भाग लेना पमठ नहीं करते, यह अदाज 
लग गया, तो उस पर से सोचने की स्फ्र्ति होनी चाहिए. कि टसके तरीके को 
हम कैसे बदलें, जिससे सात्विक लोगों को इसमें भाग लेने की प्रेरणा हो | किठु 
इस तरह वे नहीं सोचते | वे समझ तो गये है कि साक्त्विक लोगो को इलेक्शन म 
पडने की रुचि नहीं होती, पर उसका तरीका बदल नहीं सकते। क्योकि पश्चिम 
से वह एक तरीका आया है और जत्र तक उसके बढले में दूसग तरीका नहीं 
सूझता, तब तक वह चालू रहेगा। हों, उन्होंने एक बात सोची है। वे मुझे तो 
नहीं पूछते, लेकिन हमारे साथियों से पूछते हैं कि क्या आप कांग्रेस महा-समिति मे 
आना पसद करेंगे ? याने हम आपको वह तकलोफ नहीं देते, जो सात्विको को 
सहन नहीं होती । इलेक्शन में आकर, लोगों के सामने खडे होकर, चुन आने 
की तकलीफ से हम आपको बचाना चाहते है | लेक्नि आप अगर झऑॉल इडिया 
कांग्रेस-कपेटी से दाखिल होना पश्ठ करें, तो हमारी इच्छा है कि आप वहाँ आइये 
और अपने सलाह-मशविरे का लाभ हमें दोजियेगा | फिर जत्र हम प्रूछ॒ते है कि 
“मे काग्रेस-मैन तो बनना नहीं पडेगा * आयेगे ओर सलाह देंगे, तो गे कहते 
है, नहीं, कांग्रे सरैन तो होना पडेगा, ठस रुपया दक्षिणा भी देनी पडेगी ! 


त््री 


१४० सूदान-गगा 


यह मोह-चक्र 

ये हमारे मित्र ही है, जो इस तरह से करते है। पर हम उन्हे समझाते है 
कि इसमें आप क्या मलाई देखते है ? अगर इसमें भलाई हो, तो हम कबूल 
करने को राजी है। इधर तो यट हालत होती है कि ये लोग हमेशा डरते ही 
रहते है। उनका प्रतिपक्षी जत्र दुर्बल होता है, तब भी डरते है ओर वह बलवान्‌ 
होता है, तब तो वे डरते ही है। कहते तो है कि लोकशाही के लिए, एक अच्छा- 
सा विरोधी पक्त मी होना चाहिए.। पर वह पक्ष कमजोर हो जाय, तो डरते है 
ओर बलवान हो जाय, तो भी डरते हैं। इस “डेमॉक्रेसी” ने हमारा दिमाग 
इतना कमजोर बना दिया है कि वह कुछ सोच ही नहीं सकता, फेर में पड गया 
है। अगर आपको यह डर महसूस होता है, तो विरोधी पक्ष के लोग अपना 
दिमाग बदले त्रिना ही आपके पास आ जायें, तो क्या वह आपके या समाज के 
लिए अनुकूल है, इसे जरा आप सोचे । हम समभते है कि यह एक ऐसा तरीका 
है, जिससे सात्विक लोग निःसत््व बनेंगे। सात्चिक लोगो में यह हिम्मत होनी 
चाहिए कि सत्वगुण का प्रभाव हम ऐसा बढायेंगे कि इलेक्शन पर उसका असर 
होगा ओर वह दूसरा ही रूप लेगा। या तो उनमे यह हिम्मत होनी चाहिए कि 
हम इस इलेक्शन को खतम ही कर देंगे ओर हमे उसमे जाने की जरूरत ही नहीं 
पडेगी या फिर जो-जो चुनकर आयेगे, उन पर हमारा असर रहेगा। इन दो में से 
एक की भी हिम्मत न हो और कोई हमे कृपा करके कहे कि आप ऑल इण्डिया 
कांग्रेस-कमेटी में आइये, हम आपको लेने के लिए. राजी है, और हम भी जाना 

चाहे, तो टम सममते है, हम कुछ मोह-चक्र मे है | 

कोई भी पक्ष कमजोर न बने 

यह बिल्कुल खुले विचार आज हम आपके सामने रखना चाहते है | इसके 
साथ यह भी कहना चाहते है कि हमारे विचार के लिए, हम बिल्कुल आग्रह नहीं 
रखते | पी० एस० पी० मे हमारे मित्र है, कांग्रेस ओर रचनात्मक सस्थाओं में 
भी हमारे मित्र है। हमारी हालत इसलिए मुश्किल हो जाती है कि जो हमारी दुश्मनी 
करना चाहते है, वे भी हमारे मित्र है ! कुल दुनिया ही मित्रो से भरी है। इस वास्ते 
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हमारा मामला ओर कठिन हो जाता है। किन्तु वह आसान मी होता है, इसलिए, 
कि दम खुले दिल से विचार रखते है ओर हमें आह तो है नहीं। इसलिए 
चर्चा के वास्ते एच मसाला मिल जाता है | आप ठस पर भी चर्चा फीजिने 
कि हमारी स्थिति क्या होनी चाहिए ? हमने आरभ में ही कह्य है कि कसी मी 
गजनैतिक पक्त का, जो कि लोकशाही मे विश्वास मानता हो, हिंदुस्तान में जब 
तक अपना विचार कायम है, तब तक वह ऊमनोर बने, इसमे देश ण भला नहीं 
है। ब्लि अ्रगर काग्रेसवाले परिवर्तित हों नार्ये, उनके विचार उन्हें गलत मालूम 

डे ओर इसी कारण उनका पक्कु हट जाय, तो उसमें टेश का नुऊसान नहीं है। 
अगर पी० एस० पी० के लोग अपने विचार की गलत समझे ओर उसी कारण 
उनका पक्ष टूट जाय, तो उसमें भी देश का नुफ्सान नहीं है। लेक्नि ये दोनो 
पक्ष या डेमॉक्लेसी माननेवाले और भी कोई पतक्त अपने विचार मानते रहे ओर 
कमजोर पडें, इसमें ठेश का हित है, ऐमा हम नहीं समझते | वे बलवान बने रहे, 
इसीम उनका हित है, ऐसा हमारा मानना है। तो, फ्सीकों इस श्र्थ मे हम 
कमजोर नहीं बनाना चाहते | 


बिनोबा के कात्ेसी बनने से किसीका भल्ता नहीं 

लेक्नि हम यह पूछना चाहते है कि हम कमजोर पडे, इसमे भी क्या क्सीया 

टित है ? मान लीजिये कि कल विनोवा राजी हो जाय ओर कहे कि ठीक है, में 
काग्रेस-मैन बनता हैं । काग्रेस-मैंन बनने में बहुत प्याग खोने का तो कुछ नहीं 
है। उसमे इतना ही सवाल आता है कि अपना जो कुछ विश्वास है, उसे एक 
तक बहों अवकाश है, एक हट तक नहीं | जिस हट तक नहीं है, उसको 
उपेक्षा कर, है उतना ही ठीक सममफ़र मनुष्य वहों जा सकता है। हम जानते 
है कि कांग्रेस में मी सज्जनो की सगति मिल सकती है। जेसा कि शकररावजी ने 
कहा; यहाँ एक सत्तग है, वैसे वहाँ भी बहुत सज्जन लोग है और वे वहाँ इकट्ठे 
होंते है, तो वहाँ भी सत्तगति का लाभ मिल सम़्ता है। कांग्रेस से, प्रजा समाज- 
वादियों मे बहुत-से ऐसे सज्जन है। उनमें कुछ अश ऐसा है, जो हमे मजर है 
और कुछ ऐसा भी हे, जो हमे मजूर नहीं। जो अश हमे नानजूर है, उसकी 
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उपेक्षा कर और जितना मजूर है, उसी तरफ व्यान देकर व्यावहारिक बुद्धि से 
मान लीजिये, हम का््रेस-मैन बन जायें, तो इसमे कांग्रेस का भला है क्‍या, 
यह सोचने की बात है। हम समभते है कि इसमे कांग्रेस का भला न होगा। 
कांग्रेस की बात श्रलग रखिये, इसमें देश का भी मला नहीं, किसीका भी मला 
नहीं, ऐसा हम समझते है। भिन्‍न-मिन्‍न विचार के लोग अपने-अपने विचार में 
कमजोर पडे, इसमे किसीका मला नहीं, यह समक्त लेना चाहिए। यह मुख्य 
वस्तु व्यान भे रख करके हम सोचे । 

तो, हमारे जो लोग भिन्‍न-मिन्‍न पत्षों में बेटे ओर भिन्‍न-भिन्‍न स्थानों मे 
है, उन्हे समझना चाहिए कि अरब मोका आया है, जब कि हमे इस काम में योग 
देना चाहिए. | क्योकि उधर रहते हुए. अगर ऐसी सेवा होती है, जिससे इस काम 
को खूब बढावा मिलता है, तब तो उस स्थान में मले ही वे रहे । तब उनके 
विश्वास में वहाँ बाधा नहीं आती । परत उन्हें अगर यह महसूस हो कि बहाँ 
जो सेवा आज होंती है, जो इतनी प्रतिष्ठित नहीं है, जितनी इसमे आने से होगी, 
तो हमारी सबके सामने माँग है कि इसमे आप आ जाइये और हमे जरा मदद 
दीजिये । सब मिलकर जोर लगायेंगे और सन्‌ ?५७ तक पूरा प्रयत्न करके ढेखेंगे । 


सूतांजलि की सॉग 


मुझे जो कहना था, वह कह दिया । एक ही बात अ्रत्र जोड़ंगा ओर वह एक 
छोटी-सी चीज है। हर साल बार-बार हम उसे दुह्राते हैं। इस साल भी उसे 
दुहराना चाहते है। गाधीजी ने मीराबाई का एक भजन कहा था, “काचे ताठरे रे 
सने हरिए रे वाधी जेस ताणे तेस रहिये रे /” एक कच्चा धागा है, उस कच्चे 
धागे में मुझे बॉँधा है ओर वह इतना मजबूत है कि उसके बल से भगवान्‌ मुझे 
खींचता है, उस पर मै खिच जाती हूँ, ऐसा मीराबाई कहती हैं। गाधीजी ने 
कहा था कि ठेश के सामने एक ऐसी उपासना चाहिए, कि देश के लिए बच्चा- 
बच्चा कहे कि हम कुछ तो करते है। छोटा बच्चा भी कहे कि देश के वास्ते मैने 
कुछ किया ओर फिर भोजन किया, ऐसी कोई राष्ट्रीय उपासना चाहिए. धार्मिक, 
पायिक उपासनाएँ तो होती है, जो भेद पैदा करती है। पर सारे राष्ट्र में अभेट 
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पैदा क्रनेवाली एक उपासना होनी चाहिए। इसका विचार कर उन्होंने कातने 
की उपासना हमे बतायी। यह इतनी आसान चीज है कि किशोरलालमाई जैेंसा 
मनुष्य भी, जो रोज सुबह समझता था कि शाम तक शायद मर जाउेंगा ओर 
ऐसी हालत मैं जिसके बीसो-पचीसो साल बीते, कुछ न-कुछ पेदावार करता गया, 
उत्पादन करता गया। मेरा खबाल है कि अपने कपडे के लिए वे कापी सत 
कातते होगे। तो, ऐसे कमजोर, बीमार मनुष्य भी उत्पादक बने, ऐसा एफ सुन्दर 
ओजार उन्होने ट्मारे सामने रखा ओर कहा कि यही राष्ट्रीय उपासना चले । 

हमने भी गाधीजी की स्खृति मे--वह एफ निमित्त है--६४० तार वी एक 
गुटी, एक लच्छी हरएक से मोगी । श्रव ट्सका प्रचार आप सब लोग क्यो ने 
करें, जरा टस पर सोचिये। पार्लमेट के इतने मेम्बर है, वे हमे एकण्क गशुटी 
क्यो नहीं देते ? अगर यह बात है फिवे इसे मानते ही नहीं, शरीर-परिश्रम 
का तिरस्कार ही करते है, इस विचार को गलत समभतते है, तो फिर बेन दें। 
फ्न्ठि अगर इस विचार को वे गलत नहीं समभते, तो कुल मप्ररों से क्यो न हमे 
एक एक लच्छी मिले ” ओर सारे ठेश में हम ऐसा वातावरण क्यो न पेला दें ? 
छोटी-मी बात है यह, पर बहुत शक्तिशाली, ऐसा हमे लगता है। घसलिए 
हमागे प्रार्थना है कि श्राप सब लोग इस बात को फेलाये। मिन्न-मिन्न पत्षो मं 
जितने हमारे लोग है, सब अपने-अपने पत्षवालों को ममराये कि वे टम बात को 
क्यो नहीं उठाते ? इसमें क्या गलती या टोप है ? अगर सारे पक्तवाले एक-एक 
गुण्डी गाधीजी की स्मृति में सबको दिया करें, तो देश में एक भावना पैड होगी, 
जिससे बंडा लाभ मिलेगा । 


सर्वोत्तम साहित्य ४ २० ३ 


तुकाराम का एक वचन है। परमेश्वर को सबोधित करके वह कहता है, 
करे नाम की महिमा तू नहीं जानता, हम जानते है।”? बसे ही साहित्यिकी की 
हिमा साहित्यिक नहीं जानते | जो अपने लिए अभिमान रखनेवाले साहित्यिक 
होते है, वे साहित्य का भी अभिमान तो रखते होगे, परतु उसकी महिमा नहीं 
जानते | वे यदि साहित्य की मह्मा जानते होते, तों अभिमान न रखते । साहित्य 
की महिमा विशाल है। मुझे साहित्य की महिमा का भान इसलिए है कि मे 
साहित्यिक नहीं हूँ । साहित्यिक न होनेमर से उसकी महिमा का भान होता है 
ऐसी वात नहीं। एक अवसर होता है। किसीकों हासिल होता है, किसीकों नहीं 
हासिल होता | मुझे; वह अवसर हासिल हुआ--अनेक भापाश्रों के साहित्य का 
आखादन करने का। हरणएक भाषा का जो विशेष साहित्य है, वही मेरे पढ़ने में 
आया है | उसका असर भी मुझ पर बहुत हुआ है । इसलिए बेनीपुरीजी ने बिहार 
म जो बात कही--जहाँ मै जाऊँ, वहाँ के साहित्यिको को बुलाने की--बह मुझे 
सहज ही हृदयग्राह्त हुई । 


साहित्य यादी अहिसा 


में अपने मन में जब साहित्य की व्याख्या करने जाता हूँ. और व्याख्या करने 
ऊ मुझे शोक भी है, तत्र उसकी व्याख्या करता हैं : “साहित्य यानी अहिसा ।” 
अब यह सुनकर लोग कहेंगे कि यह तो खब्ती है, हर जगह अहिसा लाता है। 
परन्तु साहित्यकारों ने थी उसकी व्याख्या की है कि सर्वोत्तम साहित्य सूचक होता 
है। “सूचक साहित्य” को सर्वोत्तम क्यों माना जाता है * इसलिए कि वह सुनने- 
वालो पर आक्रमण नहीं करता । किसी पर अगर उपदेश का प्रद्यर होने लगे, तो 
यद्यपि वह उपदेश हितकर हों, फिर भी उसका स्पश शीतल नहीं होता | बचपन 
में हम ईसप की नीति कथाएँ पढते थे, तो उनका तात्पर्य नीचे लिखा हुआ होता 


सर्वोत्तम साहित्प १०० 


था। ताल्य यानी न पटने का छश, ऐसा हम समझते ये | कया का ताल 
अगर चन्द शब्दों में लिखा जा सका, तो में समझूँगा कि कथा लिखनेवाले में 
गई कला नहीं है। अमी वेनीपुरीजी ने कहा कि 'चढान-बन्र शब्द क्सिफ्ने साहित्य 
में कितनी दफा आया, इस पर से लोग हिसाव लगाते है कि यह साहित्य भूठान- 
यज्ञ का सहायक है या नहीं ” इसके साहित्य भ पचास बार भ्रद्ान शब्द आया, 


चर 
3 


उसके साहित्य में पॉच सो बार आया, ऐसी यज्री बनाते है ओर गिनती करते हैं | 
गज आंधी 
साहित्य-बीधघ का अथे 


उत्तम कृति का लक्षण यही है कि जैसे रामचन््र को देखने पर अनेक लोगो 
नें अनेक कल्पनाएँ अणप्नी-अपनी भावना के अनुसार कीं, वेंसे ही जिस वोब से 
अनेकविध तात्यत निकलते है, ग्ही साहित्य-शेव है। कानन की किताब में इससे 
ब्रिल्कुल उल्टी बात होती है। एक वाक्य में से एक ही अर्थ निकलना चाहिए, 
दूसरा नहीं निकलना चाहिए. | अगर एक वाक्य नेंढे अर्थ निरले, तो वकीलो 
की कम्बख्ती आ जाती है | पर साहित्य की प्रकृति उससे बिल्कुल उल्टी होती है | 
गोता उत्तम साहित्य है, रामायण उत्तम साहित्य है, क्योकि उनके तात्पर्य के व्षिय 
में मतभेद है। जिस साहित्य के तान्पय के विषा में मतमेढ नदों और ता 
निश्चित कह्य जा सके, उसमे साहित्य-शक्ति कम प्रकट होती है | 

प्रसिद् ऋषि वाक्य है. 'परोक्षश्रिया' हव हि देवा , प्रत्य्षद्विप ।' ढव परोक्ष 
प्रिव होते हैं । उन्हे परोक्षवाणी पसन्द आती है, प्रत्नक्तवाणी पसन्द नहीं आती । 
इसका मर्म भी यही है कि प्रत्यक्ष उपदेश में कुछ छुमने का माहा होता है। 
वाल्मीकि की रामायण जब हम पढते है, ता उसमें बहुत ज्यादा उपदेश के वचन 
नहीं आते, कथा-गगा वहती जाती है, सनुष्य उसके साथ-साथ बहता जाता है । 
अनेक मनुष्यो को अ्रनेकविध तात्पर्य हासिल होते है और एक ही मनुप्य को समया 
नुसार अनेकविध तात्यय हासिल होते है। साहित्य की विशेषता उस विविधता 
मे है। वसलिए जब हम साहित्यिको से कुछ अपेक्षा रखते है, तो रसका मतलत 
यह नहीं कि वे अपनी विशेषताओं को छोडकर हमारा काम करें | उनकी विशे- 
यता यही है कि साहित्य से विविध बोव मिलते है । 


हैँ 


१४६ भूदान गगा 


वाल्मीकि की प्रेरणा , 


इंश्वर के ग्रेम के बारे में भक्तजन बहते है कि वह प्रेम अहेतुक होता है, उस 
हेतु नहीं होता * प्रेम करना ईश्वर का स्वभाव है। व्सेही साहित्य में भी 
कोई हेतु नहीं होता । साहित्य एक स्वयभू वन्तु है | लेक्नि हेतु रखने से जो नहीं 
मघ सकता, वह साहित्य में विना हेतु ग्खकर सथता है, यह साहित्य की खूबी है । 
गीता भी मुझे इसीलिए प्यारी है कि वह हेतु न रखना सिखाती है । वह एक ऐसा 
अन्य है, जो यहाँ तक कहने का साहस करता है कि निग्फल कार्य क्यों | निष्फल 
कार्य की प्रेरणा देनेबाला ऐसा दूसरा ग्रथ दुनिया में मैने नहीं देखा । साथ-ही-साथ 
वह (गीता ) जानती है. कि जिसने फल की आशा छोडी, उसे अनत फल 
हासिल होता है। वाल्मीकि-रामायण के आरम की ऐसी ही कहानी है। 'शोक- 
श्लोकत्वमागतः | यव्क्राचमिथुनादेक्मवधी '--क्रोच-मिथुन का वियोग वाल्मीकि को 
सहन नहीं हुआ, शोक हुआ ओर उसकी वाणी से सहज ही श्लोंक निकल पडा । 
उसे मालूम भी नहीं था कि उसका शोक श्लोकाकार बना । वाठ में नारद ने आकर 
कहा कि तेरे मुँह से यह श्लोक निकला है। इसी अआनुष्टुप छुद में रामायण 
गाओ !” फिर सारी रामायण अनुष्ट॒प्‌ छुद में गायी गयी, सहानुभूति की प्रेरणा 
से काव्य पैदा हुआ ओर शोक का श्लोक बना । 


९शघ५ 


शस और श्रम का सयोग 


मने साहित्य को जो व्याख्या की, उसमें मी यही विशेषता है। साहित्य में 
ऐसी शक्ति है कि उससे श्रम का शम बन जाता है। बिना श्रम के कोई भी 
मह्त्व की चीज नहीं बनती, लेकिन साहित्य में श्रम को शम का रूप आता है। 
दूसरी चीजों में मनुष्य को आगम की भी आवश्यकता होती है। वहाँ श्रम और 
आराम परस्पर-विरोधी होते है। मनुष्य श्रम से थकता है, तो उसके बाद आराम 
लेता है और आराम से थकता है--आराम की भी ण्कान होती है--तो उसके बाद 
फिर श्रम करने लगता है। लेकिन साहित्य की यह खूबी हैं कि उसमें श्रम के 
साथ-साथ शम् चलता है । चोबीसो घटे काम और चौदीसो घटे आराम, यह है 
साहित्य की खूबी । साहित्य का कोई बोर नहीं होता चित्त पर | 


सर्वोत्तम साहित्य ब्छछ 


साहित्य की सर्वोत्तम सन्ना 


साहित्य वी सवोत्तम सजा, उमज् सर्वोत्तम सकेत मुझे आजाश में ठीखता 
है। आवाश-दर्शन को किसौकों कभी थकान नहीं होती । खुला ग्राममान निरतर 
आपकी आँख के सामने होता है, फिर भी आँख थक गयी, ऐसा कभी मालूम 
नहीं होता । आरश के समान व्यापक, अविरोवी और गति देनेवाला होता है 
साहित्य | फिर भी ठोस भरा हुआ | यह भी आकश का ही वर्णन है। ऐसी कोर्ट 
जगह नहीं है, जहों ग्राकाश न हो । जहाँ कोई ठोस बल्तु नहीं है, वहाँ भी 
आकाश है ओर जहों ठोस वस्ठ है, वहाँ सी आकाश है। ठोस बल्तु नापने का 
बही मापक है। ट्रेन मे जब्र हम बैठने जाते हैं, तो भीतर के पैसेजर कहते है 
यहाँ जगह नहीं है। इसका मतलब यह होता है कि यहाँ जगठ तो है, परठु वह 
व्यास है। आवाण ऐसी व्यापक वस्तु है | जहोँ कोई चीज नहीं है, वहाँ भी चह है 
ओर जहां कोई चीज है, वहों मी वह है | साहित्य का स्वरूप भी आजाश के जैसा 
ही व्यापक है | इर्सालए, आयाश ही साहित्य वी सर्वोत्तम सज्ञा है । 

साहित्य-सेवन की थकान नहीं आनी चाहिए | हम सुन्दर मर संगीत मुनते 
है, तो अब बस ? नहीं करते | जहोँ 'गब बस आ गया, वह समझना चाहिए 
कि वह चीज मनुष्य को थकान देनेवाली है | साहित्य के लिए भी जहाँ 'अब बस 
आ गया, वर्होँ समझना चाहिए कि साहित्य वी शक्ति कम हैं, वह पूरी प्रकट 
नहीं हुई है | 

बहुत-मे लोगो को खुशबू बहुत अच्छी मालूम होती है और यढब्र तकलीफ 
टेती है | परतु मुझे खुशबू को भी तकलीफ होती है। मे बू ही अग 
से, तो चित्त प्रमन्न रहता है। यह बात बहुतो को विचित्र सी 
परन्तु जिस बगोचे में खूब सारे सुगन्धी पुष्प होते ह, वहाँ पर कुछ क्लोंगेफार्म 
जैसा इफेक्ट, असर होता है, चिन्तन अस्पष्ट हो जाता है, मनन्‍्द पड जाता है। 
ब्रेन को, दिमाग को थकान आती है। खुशबू के परमाणु नाक के अन्दर चले 
जाते है। उस जगह जो पर्दा होता है, वह तन के साथ जुडा हुआ होता है। वर्हों 
पर वे बैठ जाते है, तो उनके स्पर्श से चिन्तन में एक प्रकार वी मन्दता आओ 
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जाती है। अगर निर्गन्ध जगट हो, तो उसकी कोई थकान नहीं आती । रग का 
भो यही हाल है। कुछ रग कुछ लोगों को प्रिय शेते है, लेकिन बे सदा-सबंदा 
आपके सामने हे, तो भी थकान आती है। मगर आसमान के रग की कभी थकान 
नहीं आती । इसलिए प्रभु को नीलवर्ण कह्य जाता है। आसमान के नीलवर्ण 
की कभी थकान नहीं आती | 

अनुकूल ही परिणास 
साहित्य की एक व्याख्या यह है कि उत्तका हमेशा अनुकूल ही परिणाम 
होता है। पर यह तो तब बन सकता है, जब प्रतिक्षण नया अर्थ देने की क्षमता 
उसमे हो | जिसको दूध प्रिय है, उसे गाय प्रिय होती है, पर बिना दूध की गाय 
प्रिय नहीं होती | जिसे दूध प्रिय नहीं, उसे दूध देनेवाली गाय भी प्रिय नहीं होती ! 
लेकिन ऐसी कोई कामघेनु हो, जो हर चीज देती हो, तो वह सबको सदा-सर्वदा प्रिय 
होती है। साहित्य ऐसी कामघेनु है। उसमें से अपनी इच्छा के अनुसार बहुत 
कुछ मिल जाता है। 

<ः का सेरा-अपना अथ ! 


उपनिपद्‌ मे 'द की कहानी आती है। एक ही 'दः अक्षर का दम, दान 
ओर दया, ऐसा तीन तरह का अर्थ किया है। ठेव, मनुष्य ओर असुर, तीनो 
ने ऋपनी भूमिका के अनुसार बोध लिया । फिर मैने सोचा 'द का मै क्या आर्य 
लूँ? ययपि मै हिन्दी में बोल रहा हूँ, फिर भी मेरा मन मराठी है, इसलिए मे 
मराठो में सोचता हूँ। तो मैने सोचा कि विन्या के लिए 'द” का अर्थ क्‍या हो 
सकता है ? असुरों के लिए उसका अर्थ दया होता है, देवों के लिए दमन होता 
है, तो विन्या के लिए 'द याने 'दगड” | दगड से मतलब है, पत्थर ! अब यह 
अर्थ न ठेवो को मालूम था, न असुरों को मालूम था, न उपनिषद्कारों को ही | 
यह शुद्ध मराठी अर्थ है--'द याने ढहगड | मै टगड, पत्थर के समान बन जाके । 
कोई पचास प्रह्र करे, तो भी हर्ज नहीं। वह मूर्ति सी बन सकता है ओर 
ठोकर सी ठे सकता है। इतना सारा दो का अर्थ मुझे मालूस था ओर जत्र 

यह अथ मुझे सूझा, तो मुझे बडी प्रसन्नता हुई । 


०4) 
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सबोत्तम साहित्य 


स्वल्पाक्षर साहित्यिक 


उत्तम साहित्यिक शब्द-स्वल्पाक्षर होते है । त्रहुत पानी डालकर फलाये हुए 
नहीं होते। स्वल्पाक्षर होते हैं, याने थोडे म॑ अधिक सूचक्ता होती है ओर 
उनमें अनाक्रमणशीलता होती है, जिससे सहज ही बॉ मिले | व्यत्रित बोब 
लेना चाहे, तो ले सकता है ओर न लेना चाहे, तो नहीं भी ले सकता है। हर 
वक्‍त बोध लेना पडे तो मुश्क्लि होगो, इसलिए जब बोव लेना चाहे, तभी ले 
सकता है। समयानुकूल बोध मिले और बोव न भी मिले, तो भी जो प्रिय हो, 
वही अच्छा साहित्य है। 

कवि की व्याख्या 

एक दफा में बहुत बीमार था। कभी-क्मी रामजी का नाम लेता था, 
कमी माँ का | अ्रव मेरी माँ तो उस समय जिन्दा नहीं थी। में मन म 
सोचने लगा कि उस माँ का मुझे क्या उपयोग है, जो जिन्दा नहीं है और मुक्त 
कितनी भी तकलीफ क्यों न हो, उसे मिटाने के लिए नहीं गा सकती । फिर 
भी मैने उस शब्द का उपयोग किया । माँ के मने पर भी माँ! शब्द के उच्चारण 
से उसके पुत्र को बीमारी में प्रसन्नता होती है ओर उस शब्द से ही उसे अपना 
ञमीष्ट प्राव्त हो जाता है | यह ऐसा शब्द है, जिसमे काव्य की सीमा होती है। 

ऐसे शब्द हमारे देश में, हमारी भापाश्रों में बहुत है । इसलिए यहाँ लोग 
अनिच्छा से भी कवि बनते है | वे शब्द ही ऐसे होते है, जो अनेकविव प्रेस्णा 
दते हैं। इसलिए, मनुष्य चाहे या न चाहे, वह कवि बन जाता है। मेग सयाल 
है कि भारतीय भाषाओं में जितनी काव्य-शक्ति है, उसवी तुलना में दुनिया की 

दूसरी भापाओं में कम है | हाँ, अखी और लैटिन में है। स्स्‍्कृत में यह सामर्थ्य 

बहत ज्यादा है, क्योकि वह भाषा काफी प्राचीनकाल में निर्माण हुई है। इसलिए 
मनुष्य आज जिस तरह स्पष्ट रूप में सोचता है, वेंसा उस समय नहीं सोचता था, 
अस्पष्ट रूप में सोचता था | जहाँ मनुष्य अस्पष्ट रूप में सोचता है, वहाँ बहुत 
ज्यादा सोचता है | जहाँ स्पष्ट सोचता है, वहाँ विशिश्ता आ जाती है और व्यापकता 
कम हो जाती है, जैसे स्वप्न में स्पष्टता नहीं होती । परत स्वप्न मे जो विविधता 
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होती है, वह दुनिया में जो विविधता है, उससे मी ज्यादा होती 
ह सब स्वप्न में है ओर सप्टि मे जो नहीं है, वह भी स्वप्न 
पेट में जाग्रति होती है। कवि की सारी सृष्टि स्वप्नमव होंती है 
सूदरम, अव्यक्त भर अस्पष्ट होता है। 
व्यावहारिक भाषा में कवि याने मूर्ख | कुरान में भी मुहम्मद पेगम्बर कई 
उफा वोले है, 'मै कवि थोडा ही हूँ !” मेरी समर में नहीं आता था कि उन्होंने 
ऐसा क्यों कहा होगा । फिर एक जगह उनका एक वचन मिला कि 'में कवि 
थोडा ही हूँ, जो बोले एक और करे एक ? कहा जाता है कि कुरान में बहुत 
काव्य है। अरबी साहित्य में उसे साहित्य की सर्वश्रेष्ठ पुस्तक माना जाता है। 
यह कोई केवल काल्पनिक गौरव की बात नहीं है। कुरान धार्मिक पुस्तक है, 
इसलिए ऐसा कहा होगा, सो वात नहीं | आधुनिक अरखी साहित्य को कुरान से 
सारी स्फूर्ति मिलती है। इतना होने पर भी उन्होंने कहा कि 'मै कवि थोडा ही 
हूँ, जो बोले एक ओर करे एक !! इसका एक मतलब यह कि मै जो बोलूँगा, 
वह करूँगा, इसलिए में कवि नहीं हूँ । इसे उपालभ मानने के बजाय हमने 
अधिक सुन्दर अर्थ निकाला है। उसका अर्थ यह कि आप लोगों के सामने मै 
एक स्पष्ट चितन रखनेवाला हूँ, जिससे कि आपको हिदायत मिले |! 
कवि का चितन तो हमेशा अस्पष्ट होता है। उसके काव्य की गहराई को 
खुद नही जानता। उस पर परस्पर-विरोधी भाष्य किया जा सकता है। अ्रगर 
किसी कवि ने अपनी कविता पर कोई भाष्य लिखा, तो में उससे बिल्कुल विरुद्ध 
भाग्य लिख सकता हूँ ओर समव है कि लोग मेरा भाष्य कबूल करे ओर शायद 
वह खुद भी कबूल करे ! कवि को जो सूकता है, वह उसके स्पष्ट चितन के 
बाहर की चीज है। कोई चीज उसे प्राप्त होती है। वह कुछ बनाता नहीं, 
कुछ रचना नहीं करता । सहज ही उसको चीज मिल जाती है, उसकी मॉकी 
मिल जाती है | कवि को क्रातदर्शी कह्य हैः “कवि क्रातदर्शी ।” कवि 
दूर की देखता है, ऐसा कुछ लोग उसका अर्थ लगाते है। हां, वह भी हो 
सकता है। परतु उत्तका एक शञ्रर्थ यह भी है कि कवि बहुत ही अस्पष्ट 
देखता है| जो वस्तु है, उसे तो हर कोई देखता है, पशु भी ठेखता है। पशु का 
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मतलब यहो है कि जो देखता है, वह पशु है। 'पतच्यति इति पथ *, जो टेखता है, 
बिना दखे जिसे मरोसा नहीं होता है, चितन से कोई बात नहीं मानता है, कहता 
है, सबूत दिखाओ । ऐसे सबूत से ही माननेवाले पशु होते है | वह पशुत्न है। 
कवि में पशुत्य नहीं होता । इसलिए उसकी वाणी म विविध ढशन होता है । 

अमी वेनीपुरीजी ने बताया कि हम भदानन्वज् म मठद करना चाहते है | 
कोई साहित्यिक वास्तव में मढठ करेगा, वो मालूम ही नहीं होगा | अगर फ्लाने 
उपन्यास में विनोंबा को मदद की गयी है, ऐसा मालूम हो ययरा, तो वह फेल्उुअर 
है, असफल है| जिसमें पता ही न लगे, वही उत्तम मठ है। जेसे टृश्वर की 
स्थिति है। वह मदद देता है, तों उसका भान हो नहीं होता | बह बिना हाथ के 
ठेगा, विना आँख के देखेगा, बिना कान के सुनेगा, विना लेखनी के लिग्वेगा । 
सर्वोत्तम कवि वह हो सकता है, जिसने कुछ भी न लिखा हो | जिसने कुछ रद्दी 
लिखा हो, वह कवि ही नहीं है। महाज्त्रि बह हो सकता है, जिसके हृदय मे इतना 
काव्य मर गया है कि वह प्रकट ही नहीं कर सकता । 


साहित्य! प्रकाशित नहीं होता दे. 

इसका अर्थ यह नहीं कि जिसने कुछ भी नहीं लिखा, वर कब्रि होता है | 
एक महाकवि ऐसा हो सकता है, जिसकी काव्यशक्ति चहुत गहरी होने के कारण 
प्रकाश में नहीं आ सकती, वाणी में ओर प्रऊाशन म नहीं झा सकती | जय्र हम 
इस दृण्टि से देखते हैं, तो लगता ह कि साहित्य का एक लक्षण यह है कि साहित्य 
प्रकाशित नहीं हों सकता | आजकल तो हर कोई साहित्यु को प्रसशित करने की 
बात सोचता है, परतु यह प्रफाशन की वात नहीं है। साहित्य हमेशा अप्रम्शित 
होता है। 

सहूचितन की जिये 

इस दिनों तो साहितिफों को इनाम भी दिया जाता है। हमकें भी इनाम 
मिला है | हमओं याने हमारे प्रकाशक को | धन दिनो किसके सिर पर इनाम 
आकर गिरेगा, कुछ भरोसा नहीं । टसलिए, जत्र कभी हम साहिलिको की मदद 
के लिए. अपील करते है, उनके पास पहुँचते 5, तो हम इतना ही चाहते है कि 
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आप हमारे साथ सहचितन कीजिये | हम जैसा चिंतन करते है, उसमें आप 
शरीक हों जाइये, यही हमारी माँग है । मानव के लिए, यह बात सहज है, उसका 
यह खमाव है ! 

हम आम खाते है, तो पास वेठे हुए मनुष्य को दिये बगेर नहीं खा सकते । 
इतना ही नहीं, पडोसी को बुलाकर खिलाते हैं। जो दूसरे को बिना बुलापे 
खाबेगा, वह रसिक नहीं है | जो अपने रस में दूसरे को शरीक करता है, वही 
रसिक' है। इसलिए जब हम साहित्यिकों को बुलाते है, तो हम कहते है. कि 
हम जो रस लेते हैं, वह हम अकेले ही लेते जायें, यह अच्छा नहीं । आप रसिस 
है, इसलिए आप भी शरीक हो जाइये। शरीक होने पर आप चाहे काव्य 
लिखिये या न लिखिये, हमे बहुत मदद होगी । 

मेरी तो मान्यता है कि जिन्होंने उत्तम काव्य लिखे, वें उतने उत्तम कवि नहीं 
थे, जितने कि वे है, जिन्होंने कुछ नहीं लिखा | जो महापुरुष ढुनिया को मालूम 
है, वे उतने बडे नहीं है । उनसे भी बडे वे महापुरुप हैं, जो दुनिया को माहूम नहीं 
हैं | “अव्यक्तत्विगा, अव्यक्ताचारा, ।” जानी का आचार शअ्रव्यक्त होता है, वह 
प्रकट नहीं होता । मालूम ही नहीं होता कि वह ज्ञानी है। आप हमारे अनुभव 
में शरीक हो जाइये, इतनी ही हमारी माँग है। शरीक हो जाने पर उसका ग्रका- 
शन हो या न हों, शब्दों मे हो या कृति में हो, एक प्रकार के शब्द मैहेवया 
दूसरे प्रकार के शब्द में हो, एक प्रकार की कृति में हो या दूसरे प्रकार की कृति 
में हे, इतने सारे प्रकार के प्रकाशन हो या अप्रकाशन भी हों, तो उन सबसे हमे 
मदद मिलेगी, अप्रकाशन से ज्यादा मदद मिलेगी | हम इतना ही चाहते है कि 
आप हमारे साथ, हमारे अनुभव में समसोंगी, रसमोगी हो जाइये | फिर 
शब्द से या कृति मे प्रकट न टो सका, तो हमे सबसे ज्यादा मदद मिलेगी | 
चीज आपके सकलल्‍प मे रहेगी ओर आप हमारे अत्यन्त निकट रहेंगे | 


र्र्ता 


द्राः 
$े 
व्‌ 


7 /॥४ 


आवाहन का भार नही 
इसलिए जब हम साहित्यिकी से आवाहन करते है, तो साहित्यिफों पर हमारे 


४5. ४ 


आवाहन का कोई मार नहीं है। अगर किसीको महसूस हुआ कि विनोबा ने हम 


सवोत्तम साहित्य बृण्डे 


पर वडी भारी जिम्मेवारी डाली है, तो वह क्या साहित्य लिखेंगा ? माहित्यिक बोझ 
नहीं उठा सकता ओर हम किसी पर बोनक नहीं डालेंगे | हम इतना ही कट रहे 
है कि हमारें साथ शरीक होने मे, उस रस वी अनुभति में आनन्द है | हन चाहते 
है कि आपको भी यह आनन्द यात हो  दसीया नाम है, साहिलिवों ना आवाहन 
ओऔर साहित्यिकों की मढठ | 
बलगमपुग में बंगाल के साहित्यिक दक्‍ट्ठे हुए थे। क्सी-फ्सी सेरी समावि 
लग जाती है | उस समय ऐसी योजना वी गय्री थी कि हमारे साम्ने द्ोण्क स्से 
गये थे-- पॉच, सात, नो, टस तरह ने। में उनती ओर ठेख रहा आ। में पन 
मे सोच रहा था कि पाँच दीपक है, तो पच्रणण हो गये | सात ह, वो समहिद्र । 
नो है, तो नवद्वार | ग्वारह हैं, तो एक्दश रन्द्रियों। दस तरह मे उल्प्ना वर 
रहा था; तो कल्पना-तरग में मेरी समावि लग गयों | उस दिन के हमारे साएण 
का साहित्यिकों पर बहुत असर पडा, वे तन्‍्मय हो गये, ऐसा हमने सुना । उन्होंने 
कहा कि आपके इस आन्दोलन से हमे नवजीवन मिला है| बगाल के साहित्य पी 
वेशभर मै प्रतिष्ठा है, परन्तु बीच में कुछु मन्दता आओ गयी थी। आय फिर से 
जोर आयेगा। हमने सुना कि तागशकर वन्योपान्याय दस विपयर पर एक उपन्यास 
भी लिख रहे है । लेक्नि हम उसकी ताक में नहीं है। हम क्सीने उछ आशा 
नहीं रखते । एक श्रव्यक्त असर हो जाता है । 
साहित्य वीणा की तग्ह हे 
सा ए. हमारी इतनी सह्र्म नावना है। साहिद एक टीणा की 
ह है। कुछ लोग समभते है कि वीणा वजानेवाला जोर से तजाओे, ठभो 
श्रोताओं पर असर होता है। परन्तु जो उत्तम क्लाबिढ टोते ६, वे प्रिलमल 
बारीक आबाज से बजाते है, जेसे हृटय-बीणा पर यजा रहे ता। एक दा मे एसा 
ही वीणा-णढन सुन रहा था। वीमी-शान्त आयाज, जैसे 3”फार वी द्यनि सनाई 
दे रही थी। जिनमें रस-ग्रटण नहीं था, वे +हते थे कि यह कुछ पज्य नी रहा है 
या नहीं ! हमे तो कुछ सुनाई नरटीं हे रहा है। परन्तु मुझे जग संगीत या यान 
है, टसलिए, मुझे आनन्द आ रहा था । कुछ लोग तो समभने ह€ क़ि ब्जनेबाला 
५० 
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पसीना-पसीना हो जाय, तमी उसने अच्छा बजाया लेकिन वह तो इस तरह 
बजा रहा था कि जय थोडी-सी तार छेडी, फिर शान्त रहा । फिर एक तार छेडी । 


हृदय-सम्मिकन की मॉग 


एक दफा एक गुरु के पास एक शिष्य पहुँचा । शिष्य ने कहा, “आत्मा क्या 
है, हम जानना चाहते है”, तो गुरु शात रहे | शिष्य ने ठुआरा प्रछा, फिर भी 
गुरु शान्त ही रहे । इस तरह तीन वार पूछा गया ओर तीनों बार गुरु शान्त हो 
रहे, तो चोथी वार शिष्य ने कश, “हमने तीन-तीन बार पूछा और आप उत्तर नहीं 
देते है !” तो गुरु ने कहा, “हमने तीन-तीन ठफा उत्तर दिया ओर ऐसे उत्तम 
तरीके से दिया ।क इससे वेहतर तरीका हों नहीं सकता, तो भी तू नहीं समझा । जो 
न बोलने से भो नहीं समझता, वह बोलने से कैसे सममझ्केगा ?” उसी तरह साहि- 
त्यिक से भी हम कहेंगे कि “अरे कम्बझ्त | न लिखने पर भी तू नहीं समझ 
सकता है, तो लिखने पर केसे समभेगा ?? इसलिए हमने जो साहित्यिकों से मदद 
मॉगी है, वह केयल सहानुभूति मांगी है, हृदय की सहानुभूति मॉगी है। इसलिए, 
उसका बोझ या भार नहीं महसस होना चाहिए। फिर इनाम-विनाम देने की 
जिम्मेवारी हम पर मत डालना | हम यही चाहते है कि सहज भाव से हृदय के 
साथ हृठय जोड दिया जाय | 


पुरी 
२६-३- ५७ 


हम 


हर दानपत्र विश्व-शांति के लिए बोट २१: 


हमारा यह मानव-समाज जब से अत्तित्व में ह--कोई नहीं जानता कि कबसे 
है--तब से उसमे प्रेम के साथ झगड़े भी चलते ही रहे ह । उस क्दीम जमाने 
में, जो मानव-समाज का आरम-मल माना जाता है, स्वैर हिंसाएँ चलती रहीं 
आर उनका निपटारा या प्रतिशोव या वैसी ही स्प्ैर हिंसाओ से किया जाता था । 
उससे समाज की हालत कुछ त्रिगडनी गयी, तो कुछ सुधरती गप्री । झाखिग समाज 
को यह एक युक्ति सूफी कि स्वैर हिसा के ब्ठले व्यवस्थित टिंसा की जाय, तो 
वह रुक जायगी । परिणामस्वरूप, जिले हम ठठ-शक्ति ओर शासन भी कहते २, 
उसका आरमभ हुआ | व्यवस्थित हिसा अर्थात्‌ ढ्ट शक्ति पहले-पहले कारगर नामित 
हुई । उसने स्वैर टिंसा को रोका | चढ दिनो तक वह सीमित अवस्था में रही और 
लाभदायी साबित हुई । इसलिए मानव ने उसे वर्म का श्रश समझा । सत्कृत में, 
स्मृति में हमे ऐसा मी वाक्य मिलता है कि “दड धर्म बिदुतुंध ”--ब्रु बजनो ने 
ढड को धर्म समझा, श्रथात्‌ उस जमाने के बुत्-जनों ने | परत यह दड-शक्ति, 
जिसमें व्यवस्थित और आरम्म में सीमित हिंसा थी, फिर सीमित नहीं रट पायी । 
आहिस्ता-आहिस्ता उसकी सीमा विस्तृत होती चली गयी, फेलती गयी, चांडी 
होती गयी। फिर भी वह व्यवस्थित तो रही ही। अगर व्यवस्थित नहीं 
रहती, तो शासन न कर पाती ओर न दड-शक्ति ही कहलाती । होते-होते 
आज उसने अतिहिंसा का रूप ले लिया हैं। आज व्यवस्थित ओर सीमित 
हिंसा या ढड-शक्ति का रुूपातर अतिटिंसा म हुआ है। तो, ग्राज मानब 
भयभीत है । शायद इस समय सारा मानव-समाज जितना भयभीत &॥, 
उतना मानवीय इतिहास में वह कभी नहीं रहा होगा, ऐसा कहने में झिसी 
तरट से कह्पना-गोरव नहीं होगा । क्योंकि जहों तक हम जानते हैं, इतने व्यापर 
प्रमाण में मानव कहीँ फैला ही नहीं था। डुनिया में टतनी व्यापक शक्तियों शायढ 
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उसे हासिल नहीं हुई थीं। अत. अगर मानव की आज की मयभीत अवस्था 
की बराबरी में प्राकृतिक कारणों से कहीं भव पेदा हुआ हो, तो अलग बात है। 


सानव-मानस का यत्र पीछे नहीं आ सकता 
बड़े-बड़े भूकम्प, प्रलय आदि हुए, पर मानव को मानव की हिसा से आज 


जो अतिभय प्राप्त हुआ है, वेंसा इसके पहले कभो हुआ होगा, ऐसा नहीं 
दीखता | भयभीत मानव अब कुछ विचार करने लगा है। वह सोचने लगा है 
कि यह अतिहिंसा की जो अतिरिक्तता है, वह तोंडी जाय ओर फिर से सीमित-व्यव 
स्थित हिसा कायम की जाय | यद्रपि सारे वैज्ञानिक नहीं, तों भी कुछ वेजानिक 
जहाँ यह कहने लगे है कि इस आणविऊ शक्ति को रोका जाय ओर गजाजी जैसे 
महर्षि यह उद्गार प्रकट कर रहे है कि उसे रोकना चाहिए, वहीँ मानव भी स्पष्टत, 
यही चाहता है कि इस टिंसा की अतिरिक्तता नष्ट की जाय | जैसे बीच के जमाने 
मे वह ठड-शक्ति के रूप मे सीमित और व्यवस्थित रही, वैसी ही रह जाय | जिन्‍्तु 
प्रगति का कदम ठेखते हुए. इस बात को जरा सोचने पर मानसशासत्र3 महसूस 
करेंगे कि इस प्रगति का चक्र कभी पीछे नहीं आ सकता, वह आगे ही जा 
सकता है| स्वर हिसा ठड-शक्ति में परिणत हुई, सीमित, व्यवस्थित हिसा उत्तरोत्तर 
विस्तृत ही होती गयी ओर अब वह अ्रतिहिसा के रूप में प्रकट हुई है, तो उसे इसके 
आगे ही जाना है, उसके पीछे वह नहीं आ सकती । यत्र मे ऐसी शक्ति नहीं है। 
सामूहिक मानव-मानस-यत्र ऐसा नहीं है कि उसे कोई एक मानव रोक सके ओर 
पीछे ले जा सके, क्योंकि वह सामूहिक मानव के मानस का यन्न बने गया है। 
वह जिस गति से आगे बढ़ा है, उसी गति से उसे ओर आगे बढना है। अब या 
तो उसे अपना रूप अहिसा में विसर्जित करना है या उससे भी विकराल रूप 
धारण कर मनुष्य-समाज की समाति कर कृतकार्य होना हैं। इन हो में से कोई 
एक तो उसे करना ही है, यह समझना जरूरी है। 
" रायफल क्लबवाली भयकक्‍ारी निभयता | 
अत भयभीत मानव का यह प्रयत्न कि केवल उसका अतिरेक रोका जाय, 
समव नहीं है। अगर यह बात व्यान में आये, तो इसके आगे ठो ही परिणुतियों 


हर दानपतन्न विश्वन-्णाति के लिए बोट श्ण्छ 
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हो सकती है। एक में मानव का प्र॒र्ण विनाश होगा ओर दूर मानव को प्र 
विऊस का मोजा मिलेगा । अगर अटिसा आती है, तो हमे जया बल महसस 
करना चाहिए | जिनका मानवता में विश्यास हैं, उन्हें भी अपने में जरा ताकत 
महसूस करनी चाहिए 
अभी व्डनजी ने रायफ्ल-क्लव के बारे मे कहा था। उसया छुछ ऋचाय 
उन्होंने कर लिया था। उसमे भी कापी सार ह, रहस्य है। जय आदमी निवीर्य 
बन जाता है, तन बह थोंडा-सा साहस करने ही लगता है | पर अगर उस हिम्मत 
को बारीकी से सोचें, तो वह सब का ही रूप है। उसमे की निर्मयता पीर्यवान था 
उत्तम निर्मयता नहीं होती | वह डरनेवाली निर्भयता है। उसमें कुछ साहस था 
हिम्मत होती है, इस तरह उसका कुछ बचाव अमी तक किया गया ओर आगे भी 
किया जा सकता है। अगर यह बात मान ले, तो भी ऐसी छोटी छोटी हिसाएँ 
अब अपना रोब जमा सकेगी, यह उमव नहीं | अगर समाज पर फ्सीकी सत्ता 
लेगी, तो उसका ए्र्णं सहार करनेवाली अतिहिसा वी ही चलेगी या फिर वह 
विस्जित ही होकर अहिस। में परिणत होगी | 


सध्ययुगीन कल्पना से आगे वढे 


इसलिए, हमे अब यह पुगनी कल्पना छोड देनी चाहिए । मध्ययुगीन जमाने 
में लोगों ने जिन गुणों का सम्मान किया, उन्हींसे सीमित रहने के बजाय अप 
जग हिम्मत कर अपने में थोंडा चल मह्सस करना चाहिए, ओर इस अतिहिसा 
को समाप्त करके प्रर्ण अह्सिा की तेयारी करनी चाहिए । दूमरी भाषा में इसमा 
मतलब होता हे, दण्ट-मुक्त, शासन मुक्त समाज' की जो बात हम करते है, उसके 
लिए, कमर कसनी चाहिए, | उसके लिए बुद्धि तेयार रखनी चाहिए और 
प्राण भरना चाहिए | 

काल-चक्र अहिसा की ढी ओर 

मेरी यह निष्ठा आज की नहीं है, काफी अनुभत्र से मुझूमे वह स्थिर हुई 
है । बपो से में यह मानता हूँ । परन्तु मुके लगता था कि दण्ड-मुक्त समाज और 
शासन-मुक्त समाज बनाने में काफी समय लगेगा। लेकिन जय से अतिहिंसा का 
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यह स्वरूप प्रकट हों गया है, तत्र से मुझमें बडा भारी उत्साह आया ओर उम्मीद 
हो गयी कि दरण्ड-मुक्त समाज अब जल्दी लाया जा सकेगा | अगर यह उम्मीद में 
आपको समझा सकें ओर उसका स्पर्श आपके हृदय को हो जाय, तो हम सबका 
रूपान्तर परिशुद्ध, परिनिष्ठ, आत्ममय मानवता में हों जायगा। इसीलिए जब 
कभी ऐट्म ओर हाइड्रोजन बम की वात चलती है, तो मुझे लगता है कि यह एक 
इंश्वरीय ग्रेरणा ही हो रही है। सारी समाज-रचना अब मेरे हाथ मैं आनेवाली 
है। वह जोरो के साथ हमारी तरफ आ रही है। वह पुकारकर कहती है कि 
अह्सि देवी, तू आ जा ओर इस शक्ति को बचा ले। अतः हमारे लिए 
सोचने की बात है कि हमारा काम इसके आगे हमारे लिए आसान है या कठिन 
पर यह काम हमारे लिए आसान ही है। यह च्यान में आना चाहिए. कि कालचक्र 
ही इसे आसान बनाता जा रहा है | इसी दृष्टि से हिम्मव कर हमें आगे की सारी 
योजना करनी चाहिए. | अरब शासन-मुक्त समाज के लिए ही तैयारी हो रही है | 


१६४७ से शासन-सुक्त समाज क्यो नहीं ? 


मुझे कभी-कभी ऐसा लगता है कि हममे से कुछ लोग इस उलभन मे पडे 
है कि इन दो सालों के अन्दर पॉच करोड एकड भूमि ग्रात्त होगी या नहीं ओर 
इस समस्या के सुझाव का दर्शन दोगा या नहीं ? पर मुझे यह उलभन छू भी 
नहीं रही है | मुझे तो लगता है कि १६७४७ में सारी दुनिया में शासन-म्तुक्त 
समाज की स्थापना ही क्यो न हो ? यह केवल एक कल्पना नहीं है। अगर हम 
ठीक हिम्मत बॉघे, जरा इस दृष्टि से सोचे ओर गहराई में जायें, तो ज्ञात होगा कि 
आखिर हम मानवता को मिटाना तो नहीं चाहते * मानव क्तिना ही मूर्ख बना 
हों, आखिर वह इतना मूर्ख तो नहीं बनेगा कि स्वजाति का ही नाश करने के लिए, 
प्रवृत्त हो ? हम कोई ईश्वर की इच्छा नहीं जानते, परन्तु जो दीख रहा है, यह जो 
- सारा तमाशा है--उस पर से ऐसा नहीं दीखता कि मानव की समाप्ति की कोई 
“जन हों रही है। इंश्वर अभी प्रलय नहीं चाहता, मानव के हाथ से मानव का 
नाश नहीं चाहता, यह इसी पर से मालूम होता है कि ऐसी प्रेरणा हमे हो रही है। 
अगर ऐसा नहीं होता, तो भगवान्‌ हम सबको बेवकूफ बनाता और आप ओर हम 


हर दानपत्र विश्द शाति के लिए वोट ६७४६ 


यहाँ दण्ड-मुक्त समाज, शासन-मुक्त समाज-रचना वी वात ही मे कर सकते | भग- 
चान्‌ को जब प्रलय करना था, तो यादवो को क्या सूझा ? एक-एक ने शराब पीकर 
हाथ में लद् लिया श्रोर एक दूसरे को माग्ने लगे । आखिर भगवान मे कहा कि 
चलो माई, मैं भी ठम लोगो से अलग क्यों रहें * उर्मालए प्रहार कर दिया और 
चले गये | कहते है, वर्शों सबका सहार हें गया | 


इंश्वर प्रछय नहीं चाहता 
अगर भगवान्‌ टरअसल न चाहना होता, तो दृ््ड-छुक्‍्त, शासन-मुक्त 
समाज बनाने वी प्रेरणा ममे क्यो होती * हम सव यहाँ इकट्ठा क्णे होते १ इसके 
लिए, हम एकत्र हों ही नहीं सकते थे | बोई अगर ब्ह अह्कार रसे कि ईश्वर 
की इच्छा के विर्द्ध हम एक काम करने जा रहे है, क्म्ब्रख्त टश्वर तो प्रलय 
चाहता हआ दीखता है। लेक्नि हमने तः क्या है कि हम यलय न होने देगे-- 
इस तरह हम टश्वर वी मजी के खिलाफ उुछु करने जा रहे है, तो वह असग्भव 
है, इसलिए यह निश्चित ही समझ लेना चाहिए झ्ि जब ह्म-श्रापकों ऐसी 
प्रेरणा हो रही है, तो ईश्वर टस समय प्रलय नहीं चाहटा | ओर अगर वह प्रलय 
नहीं चाहता, तब तो यह भी स्पष्ट है कि इसे शीघ्र-पे गीत हिला से मुक्त करना 
चाहता होगा । इसलिए मै कहता हैँ कि हमे जहाँ श्रद्धा रग्नों चाहिए कि 
सतयुग चहुत नजदीक आ रहा है। पर सतथुग कब ग्रावा है, जब्न कि कलियुग 
का परिपूर्ण अतिरेक होता है, उसझ्ा घ्रडा भर जाता है| तो, हम समझना चाहिए, 
कि जब इतनी अति-हिंसा समाज मे पल गयी ओर समाज भयभीत यन गया, 
तो इसके आगे शीघ्र ही सत्तयुग आ रहा है | 
मानव को सचेत्र समान प्ररणाएँ 

तो, आज हम यह वल का दर्शन हो रहा है। चार नाल म हमे इतनी जमीन 

प्रा्त हुई, तो आगे दो साल में ओर स्तिनी जमीन प्रामत होगी, आएि गरित 

कर सोचना टोक नहीं। हमे सोनना चाहिए जि सारी दुनिया में एक बठी 
भारी प्रेरणा काम कर रही है ओर उसके लिए हम निमित्त हो गये है) उ॒ह 
प्रेरणा हमसे कुछ कराना चाहती है, यह मम लेना चाहिए। इतिहासभर में 
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देखा गया है कि कुल मानव का इतिहास देवी प्रेरणाओ से प्रेरित है। आप 
ठेखगे कि एक जप्ताना था, एक युग था, जिसमें इधर बुद्ध मगवान्‌ थे, तो उबर 
कन्फ्यूशस, ओर कुछ ठिन के अन्तर से जरथ॒स्टू | थोंडे दिन के बाद ईसाओ 
गये | तो उन पॉच सो साल के अन्दर आपको पैगम्बर हो पैगम्बर एक साथ 
दिखेंगे । फिर समाज में एक ऐसी अवधि आयी, इतिहास में एक ऐसा समय 
आया, जिममे आय अनेक सन्‍्तो को ठेखते है। जब इधर वेष्णब आये, तो 
अन्यत्र ओर सावु-सन्त हुए । इस प्रकार उस समय हम सब तरफ सन्‍्तों को 
देखते है। फ़िर जिबर देखो, उधर हर देश में आजादी की बात चली | आज 
कुल देशो में यही प्रेरणा हो रही है कि मानव समाज में साम्ययोग की स्थापना 
होनी चाहिए, किसी-न-किसी स्वरूप की समता स्थापित होनी चाहिए, 
आजादी चाहिए | 
भौतिक बनाम चैतन्य “परमाणु! 
इसका मतलब यह है कि प्रेरणाएँ हुआ करती है ओर उनसे मानव-समाज 
प्रेरित और प्रद्नत्त होता है। तो, आज की इस प्रेरणा को अमो तऊ की प्रेरणाओं 
का विकसित स्वरूप समककर यह महसूस होना चाहिए कि ईश्वर हमें अपना 
शजार बना रहा है | अगर हमे यह मास है, जाय, तो फिर हम कम ताकतवाले 
नहीं रहेंगे । आज ऐ्म ने यह भिद्ध कर दिया हे कि अर में ऐसो शक्ति है कि 
वह सहार कर सकती है। तव किर हमे यह समझना चाहिए कि एक साधारण 
भौतिक परमाणु में अगर इतनी शक्ति है, तो चैवन्य परमाणु में, जान परमाणु 
में कितनी शक्ति होगी * 
भारत देवी प्ररणा का निमित्त 
इसलिए मैं यह चाहता हैँ कि हम मूदान यत्ञ की तरफ सीमिन दृष्ठि से न 
- देखें । अगर हम ऐसी दृष्टि से देखेंगे, तो गोता खायेगे। लेकित व्यापक ह 
” ठेखेंगे, तो ज्ञात होगा कि सारी दुनिया में यह एक बडा भारी खेल हो रहा है, 
(+। मच्यत्रिन्दु फिर से भारत बनने जा रहा है ओर इसोलिए, हमें यह प्रेरणा 
मिली है। आप देखते है कि उबर पडित नेटरू कोशिश कर रहे है फ़ि सारी 
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या में शाति स्थाप्रित हो । शाति के विचागे को बढावा मिले, यह प्रेग्णा 
ह ओर वे जिस पद्धति से मम कर रहे है, उ अपनी परगक्मष्ठ 

यह प्रेरणा भी हिन्दुल्तान में से निक्‍्ल रही है ओर आप देखते 
हैं कि भूठान यज्ञ की प्रेग्या मी वहीँ प्रऊट हुई है। आपने यह भी देखा ऊि 


आजादी का जो एक तरीया आया, वह भी हिन्दुन्तान में आया। ठस तरह कुल 


चतें देखते हुए पह आनास हांता हैं के हुनया मे एक प्ररणा काम कर ग्हीहे 
ओर उसके लिए फिर से भाग्त की निमित्त बनना हैं। अगर हम यह विशाल 


भी 


कु 
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भावना खयाल में रखे, तो क्र अपनी फोज उेसे वटारयेंग / क्िर उस ऋुचछ 
उपयोग हैं ग नहीं, पायिलताान के खिलाक हम टिय्ेगे था नहीं, गपक्ल-क्‍लब या 


क्या होगा--आदि वाते त्रिलकुल क्लुठढ़ हो जाती है। दनजा विचार ऊस्ने की 
जरूरत ही नहीं मालूम होती । 
दुनिया को दो साल का आह्वान 
इसलिए हम अप इस दृष्टि पे इस पर सोचे कि आज एक प्रस्ताव हआ है 
ओर जो मॉग की गयी है कि ठों सात तक अपने चहत सागे अच्छे अच्छे कामो 
को भी छोड करफे लोग इसमें जोर लगायें, उसका क्‍या मचत्व है ? शफरावजी ने 
आग कियों माल तन जोर लगाने का अर्थ थदि पह हो रझि शआ आज मी 
तागेख से उस तारीग्ब तक ही जोर लगाया श्रोग प्रि हम टीले पड जायें, तो बर 
टीक नहीं | यह सावयवानी थी सूचना उन्होंने हमे ढो | लेकिन प्रस्ताय मं दो 
साल की जो बात बताय्री गयी है, वह प्रस्ताव बनानेश्लों ने कुछ प्यादा सोच- 
विचार रू कही हो, ऐसा नहा हे | उन्होंने पह स्थः विचार ही किया कि १६५७ 
के हमने काम बरने का सकलप दिया था, उसके अब वो साल शत हैं, तो दसके 
लिए उतना ही समय्र ठिया जाब | लेकिन यह समझ कि हम दो साल के लिए 
सप्र लोगो मा जो यह आह्वान फरते है, वह सिफ ह्न्ठुसान ऊे लोगों के लिए 
नहीं, यट हम अपने सर्वोदिय प्रेमी लोगों तक ही सीमित होकर नहीं बोल सटे ट। 
यद्रपि हमारा उन पर अविमार है, इस वान्ते उन्हींक़ा विशेष आह्वान कर सटे 
है, फिर भी हमारा पह आह्वान सारी डुनिया को है कि अगले दो साल जोर 
लगाइये और १६५७ व टड-मक्त समाज स्थापित कीजिये । 


१६२ सूदान-यगा 


विश्व-शांति के लिए बोट 


आज हम यहों से जायेंगे । वल्लभस्वामी ने कह कि कुछ लोग पैदल आते 
हैं और बापस जाते है ट्रेन से। कुछ लोग ऐसे भी है, जो थ्राये भी पैदल और 
जायेंगे भी पेद्ल | पर अगर कम से-कम एक ही दफा पैदल जाने की योजना 
हो, तो जाते समय पैदल जायें। आखिर यह बात उसने क्यों कही, में भी सोच 
रहा था। क्‍या उसे सूका * इसीलिए कि इस वक्त हमे एक ऐसा सदेश मिल 
रहा है कि उसका फोरन प्रचार करने की जरूरत है। अगर हम यहाँ से पैदल 
निकल पडते है, तो यह संदेश हर जगह सुनाते जायेंगे | कहेंगे कि 'माइयों, टेखो, 
हों साल के अदर मानव का उद्धार होनेगला है! | जहाँ भी इस तरह का उत्थान 
हुआ है, वहाँ मानव ने अति तीत्रता से मान लिया है कि मुक्ति मेरे नजदीक है। 
जब मानव मैं ऐसी तीव्रता आयी, तभी धर्म का उत्त्यान औ्रौर बहुत भारी कार्य 
हुए, इसे हम सब जानते है । इसलिए हमे न सिर्फ यही महसूस करना चाहिए, 
कि दो साल के अन्द्र यहाँ के मानव ऐसा प्रयत्न कर कुछ जमीन हासिल करेगे, 
बल्फि ठो साल में हमे ऐसी कोशिश करनी है कि दुनिया सब शख्त्रों को निकम्मा 
समझकर एक नया समाज बनाने के लिए, प्रेरित हों। इस घुग में यह कोई असम्भव 
बात मानने की जरूरत नहीं | जत्र कि एक-एक वर्ण की कीमत आज पुराने सो- 
सो, दो-दो सो वर्ष के बराबर हो गयी है, तब जरा भी ऐसा समझने की जरूरत नहीं 
कि दो साल के अन्दर यह बात असम्मव है। ऐसी ही आशा रखकर एक प्रेरणा 
से प्रेरित हो हम यहाँ से चले जायें । और जहाँ भी भूमि मॉगने के लिए पहुँचे, 
तो उन्हे समझायें कि भाई, आप जो दानपत्र देंगे, वह विश्व-शाति के लिए है। 
श्राप विश्व-शान्ति चाहते है या या नहीं ? यदि चाहते है, तो यों वी सूपि-समस्या 
हल करने के लिए भूमिदान ओर सम्पत्तिदान की योजना मे अपना हिस्सा दीजिये । 
आप जो यह छुठा हिस्सा देंगे, वह विश्व शान्ति के लिए, वोट ही माना जायगा | 


बिना श्रद्धा के सब तरीके व्यथ 


ऐसी ही भावना रखकर हम यह काम करें ओर देखें कि इसमे कौन- 
सी शक्ति पडी है ? कुछ हिसाबी भाइयों ने कह, जिस तरीके से हमने यह 
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व्यूम चलाबा, उससे शायद यह मामला 2६५७ तक निपय्ता नरीं गोखता | अत- 
एब हम कोई दूसरे तरीके ट्रेंटे | पर हम ऊह्ते है कि तरीरे को यहाँ कोई कीमत 
नहीं है | तरीव्म मोटे कीमत ही नर्तीं रखता | यों कीमत इसी बात दी है कि हम 
कितनी श्रद्धा से भावित है ? यदि हममें श्रद्य मावना की न्यूनता है, तो इस 
बेहतर तरीके हम दूँढते चले जायें, तो भी नमभ लीजिये कि भूमि समन्‍या हल ने 
होगी | वह समस्या हल होगी, तो उसके साथ साथ मानव का बह निश्चय सी 


रहेगा कि हमे शासन मुक्त, टए्ड-टक्त्त होना है । ऐसा निश्चय होने पर ही उस 
निश्चय के साथ यह समस्या भी अहिसा से सुलसेगी । 


न -। 


हमारे दोषों के फत्नस्वरूप पूरी वाकत नहीं 
हमसे लोग प्रछने है कि क्या आपका ऐसा विश्वास है ? आज ही श्री पाटिल 
साह्य ने भी प्रछा था कि क्या आपते दप पर विश्वास है जि हर कोई मनुष्स 
अपना छुठा हिस्सा दे ही टेगा ? पर क्या यह सही सवाल माना जायगा ? ऐसा 
सवाल इसलिए उठता है कि हमाग दर्शन सीमित हैं । उठि हम व्यापक दर्शन 
करें और भावना से मावित होरर लोगो के पास पहुँचे, तो आप उसेगे कि बह 
मह्ज हिन्दुस्तान की भूमि समस्या हल करने की छोटी-सी बात नहीं है, जिससे 
यहाँ के थोडे भ्रमिहीनों को थोडो-मी मदद मिल जाय ओर थोडी शात्रि 
स्वापित हों, 'लिड हगरों था जमीन की भू जरा शांत हो जाब । इसने हिन्दुल्तान 
की नैतिक शक्ति ऐसी बनेगी कि उसके परिणानन्वन्प सारी दुनियां में शान्ति 
स्थापित होंगी | यह गत च्यान में आने के बाद हमार यह तरीजा, अगर अभी 
तक कारगर नहीं हुआ हों, तो फिर हमे सशोंवन करना होगा। हमे सममभूना 
चाहिए कि इसमें अगर त्रुटियाँ होंगी, तो कुछ दोप हमसे होते होगे। वाणी, मन 
और कृति के दोप होते होंगे, इसी वास्ते टसम प्ररी ताज नहीं छपी । 
सत्याग्रह तीत्र-से-तीत्रतम नहीं, सृच्म-से-लृक्मतस 
जय हम सत्याग्रह के बारे में लोचते है, तो करीब-जीय ऐसे ट्ग से सोचते 
है कि जैसे मानन ने छोटी हिसा से बडी हिसा म ओर बडी टिसा मे अतिहिंसा मं 
कदम रखा, बैंसे ही पहले तो हम एक सौम्पसा सत्यात्रह फरेंगे। आज हमारी 
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यह जो पद-यात्रा चल रही है, वह भी एक सत्याग्रह है, ऐसा हम कहते है | 
लोगो ने भी इसे मान लिया ओर वे कहते है कि हाँ, यट भी एक सौम्य सत्याग्रह 
है, पर अगर इससे काम नहीं बना, तो ओर तोत्र सत्याग्रह करेंगे | यदि उससे भो 
नहीं बन. तो उससे छोर भी तीत्र सत्याग्रह होंगा। इस तरह से हम इसकी 
तीव्रता बढ़ाते जायेंगे | वितु यथार्थ मे हमारा चिन्तन इससे बिलकुल 
उल्टा होना चाटिए। हमने जो सौम्प सत्याग्रह शुरू किया है, अगर उससे काम 
चनता नहीं दोखता, तो उमसे कोई सोम्बतर सत्याग्रह दँढेंगे, ताकि उसकी ताकत 
चढ़े । अगर उतने से भी काम न निभा, तो कोई और सौम्यतम सत्याग्रह 
निकालेगे, जिससे उसकी ताकत ओर बढे। आपको मालूम हैं कि होमियोपैथी मे 
विद्या सिखायी जाती है कि ओपधि कम मात्रा में हो ओर उसे घोटदा जाय, 
बार-बार भावित किय जाय | मावना से जो भावित होता है, वह सह्ृम-से-सद्रम 
होता हुआ अधिकाविक पर्णिमकारी होता है। हिसा-शात््र में तो सोचा जाता 
है कि सोम्य शस्त्र से काम न चल्म, तो उससे तीत्र श्त्र लेने से ताकत बढेगी 
ओर बह यशस्बी होगा | किन्तु यहाँ इससे बिलकुल उल्टी प्रक्रिया होनी चाहिए । 
स्यान मैं आना चाहिए कि अगर यह काम इस तरह कामयाव नहीं हो रहा है, 
तो इसका मतलब यह है कि हमारी सोम्यता मे कुछ न्यूनता है, इस वास्ते हमे 
सोम्बता ओर बढानी च्गहिए । 


सुरसा और हनुमान की मिसाल 


यही सत्याग्रह का स्वरूप है। अभी तक आजादी के लिए जो सत्याग्रह हुए, 
उनमें दवाव डालकर अग्नेजी सत्ता को यहाँ से हटाना, इतना ही एक निगेटिव 
कार्य था। उस वक्त हिन्दुस्तान नि शस्त्र होकर निराश हो गया था| वह या तो 
आन्त होकर इधर-उबर छोटे-बडे खून करने लगा था--स्वैर हिसा में जुट जाना 
चाहता था या निराश होकर बैठना चाहता था। उसी हालत में अहिसा का यह 
विचार आया ओर लोगो ने उसे उतनी ही मात्रा मैं अहण किया, जितनी मात्रा 
में वे ग्रहण कर सकते थे। इस तरह उन दिनों सत्याग्रह की जो एक प्रक्रिया चलो, 
उसे परिपूर्ण न मानना चाहिए । वह विशिष्ट परिस्थिति की उपाधि से युक्त परि- 
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ह:] 


स्थिति की एक प्रक्रिया हुई। किन्तु व्वराज्य प्रात्ति के बाद डेमोक्रेसी की आज 
की हालत टेखते हुए ओर सारी दुनिया मे कम करनेवाली शक्तियों का दृद्टम 
दर्शन पाकर हमें सत्वाग्रह की मात्रा उत्तरोत्तर सोम्य क्‍्गनी होगी। सौीम्ब, 
सोम्यतर ओर सोम्बतम, इस तरह से अगर सत्याग्रह ब्रटता गया, तब तो बह 
अधिकाथिक कारगर ओर अविकाविक शक्तिशाली होगा । 

तुलसी-रामायण में सुस्सा सक्षसी वी कथा है। “घुरला नास अटहिन की 
माता ।? बह हनुमान के सामने खडी हों गपी। उसने अपना मेँह फलाया 
ओर एक योजन का किया, तो हनुमान दो योजन के बन गये। जब उसने दो 
योजन का मसेँह बनाया, तो हनुमान चार योजन के हो गये। जब हनुमान चार 
योजन के बन गये, तो सुरसा आठ यपोजन की वन गष्री | आखिर जब वह आठ 
बोजन वी यनी, तब हनुमान सोलह पोजन के बन गये ओर जय हनुमान सोलह 
योजन के बन गये, तय सुरसा “वच्तीस भयऊ' | अप हलुमान ने ठसा कि उसके 
आगे गुणन-क्रिया करते रहने मे सार नर्ीं। वत्तास का चासठ होगा, चोसठ मा 
एक सी अद्धाईस | दसम कोर्ट अत नही हैं। यह न्यू क्‍्लीवर वेपन तक पहुँच 
ज्ञायगा | तो, किर “अति लघु रूप वरेड हलुमावा” | फिर हनुमान ने श्रति 
लघु रूप वारण किया ओर उसके मुँह के अदर चला गया तथा नासाग्तञ से बाहर 
निकल गया | मामला खतम हो गया | 


पॉब न टूटे, तव तक चलते रहो 


हमे समझना चाटिए कि जब विशाल सुसा इतना मवनानक रुप वारणु कर, 
ऐट्म ओर हाव्ट्रोनन बम का रुप लेकर, मुँह फलाजर हमारे तामने सडी ८; 
तो हम बिलकुल अ्रति लघु रप धारण कर उसके अदर चले जाये ओर नासिमा- 
सत्र में पार हो जायें । हमें यही प्रेरणा होती है। ग्ुजगत के एक भाद ने कत 
हे कि अब वहों काम बहुत मन्दः पड गया। मने स्टा, नहीं, मन्द्र नहीं पटा ! 
तुम बाहर से देखते हो । पर जरा अन्दर से देखो कि अपनी छाती में जो चीज 
है, स्य वह मन्द पडी है? अपनी नाडी मन्द पड़ी हैं क्या ” अगर छाती पर 


# _ 


हाथ रखते है, तो अनुत्साह नहीं दीख पडता। बिनोचा को तो उत्ताह ही दीस 
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। इचर विनोत्रा चल रहा था, तो उबर पेंट के अन्दर जरा जोर से दर्द 
शुरू हो गया। मेने कहा, वाह रे वाह | उसकी ज्यादा लम्बी कहानी में यहाँ नहीं 
सुनाऊँगा, पर पेट सुबह से शाम तक सतत ही दुखता रहा। पहले तो रात को 
नींद आती थी, पर इन दिनों दर्द से रात में वह अक्सर टूट जाती थी। पर मन 

हा, पेंट डुखता है, तो इसमे पैरो का क्या अपराध है? पॉव चल सकते 

है, इसलिए, यात्रा जारी रखी | आखिर लोगो ने बहुत आग्रह किया, तो तीन दिन 
पालकी में चेठा। कुल मिलाकर सात-आउ मील पालकी में बेठा, फिर भी रोज पॉच- 
छुट मील तो चलता ही था। आखिर वह पेट बेचारा तो शान्त हो गया | यह विचार 
का चमत्कार हुआ, एक छोटी-सी परीक्षा हुई। लेकिन हमे यही लगा कि पॉव 
तो परमेश्वर ने नहीं तोंडे ओर जब्न पॉव नहीं तोडे, तो इसमें उसका सन्देश स्पष्ट 
है कि “चलते रहो । जब फिर यात्रा बन्द करने का मुझे; सूकेगा, तब तैरे पॉब 
तोड डालूँगा ।? यह उसका सकेत समझ गया, तो मेरा उत्साह बढा | मे पूछता 
हैँ कि इबर आपको कितनी जमीन मिलो ? कोई कहते है कि गतवर्ष से कोई 
तीन-चार लाख एक़ड कम मिली । पर यह कोई वात नहीं है। इस पर सोचो ही 
मत । यहाँ से अपने हृदय में तीत्र भावना लेकर जाओ, यही आपसे मुझे कहना है। 


ये नम्र बोल विश्वहिताथे 


आज सर्व-सेवा-सघ ने आप कार्यकर्ताओं के सामने जो प्रस्ताव रखा है, तो वह 

दिश नहीं हे रहा है। आप सबकी आजा करने की उसमे शक्ति नहीं है। अ्रगर 
वह कुछ कर सकता है, तो प्रार्थना कर सकता है ओर वह प्रार्थना भी असर्व के 
लिए, नहीं, सब के लिए. ही कर सकता हैं। इस वास्ते आज का प्रस्ताव अति नम्न 
है। वह ऐसा उद्धत नहीं है कि अपने चन्द लोगो को ही आदेश दे, जैसे कि 
कोई उद्धत मालिक अपने नोकरो को हुक्म देता है और उससे अपने मुताबिक 
काम करवाता है। सर्व-सेवा-सघ ऐसा उद्धत नहीं बन सकता | तो, इस प्रस्ताव 
मे सारी हुनिया से प्रार्थना की गयी है कि दो साल जोर लगाओ ओर इस अरसे 
में अपना समाज शासन मुक्त करने की कोशिश करो । जब हम समाज को 
शासन मुक्त करेंगे, तभी अ्रहिंसा में प्रवेश होगा। नहीं तो, अगर हम यह 
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कोगिश करेंगे कि अटिसि सीमित बने ओर उसके अतिरिक्त शत्र ही ज्ञोण हों 
जायें, तो घव्ना-चक्र मे यह बात वैठनेवाली नहीं है। ऐसा समझकर हम इस 
अस्ताव का श्रर्थ यही करते है कि हम लोग सारी दुनिया के हित के लिए, विज्च- 
हित के लिए यह बोल रहे हैं | 

सवभूतहिते रता 

हम अपने प्रव॑जों ने कया सिखाया, यह मयगेगी सेवान्मश्टल की एक पुलऊ 
वी प्रस्तावना लिखते समय में सोच रहा था। मेने लिझा कि "ब्ममनियी झा 
विकास ईसाई-बर्म में हुआ है और डसक परिणामखरूप व्हों कुष्ठ रोगिण परी 
सेवा आदि चलने ज़गी | इस “ह्युमनिटी” शब्द झा तजुमा काना मुझे सश्क्‍्लि 
मालूम हुआ, फ्शेकि भागा में “ह्यमेंनियी ' के लिए कोट शब्द ही नहीं ६ | हमारी 
भाषा में जो गब्द है, वह है “श्तवब्या” ओर पह्ढों तो चाहिए 'मानवद्या | मानव 
ठया जैसी सीमित वस्तु हमने बनाई ही नहीं। हमने तो “अतदवा ” नान लें 
लिया है और कहा है “सर्वेश्र॒तहित्रे रदा ॥? इतना विशाल शब्द पूर्वजों में 
हमारे सामने रसा है कि उससे अधिक विशाल दूसरा गई शब्द है ही नरी | 
“सर्व” कह दिया, “भूत ” कह दिया एवं “हित” कह विया। तय और ऊटो को 
क्या वाकी रहा ? याने पूरा-मा-प्ररा मनुष्य जितनी ऊँची उडान उड सफ्ता 
है, उतनी पूरी ऊँची उडान इस शब्द में पडी है। 

“सर्वभूतहिते रता ” का अर्थ भगवान्‌ भाष्यफार लिखते है, “अदिसक 
इत्यथे ” अर्थात्‌ इसत अर्य अटिसा है, पह एक ही शब्द म बता दिया। “सर्वनचूत- 
हिते रति ” यही शाब्द लेकर हम सम्मेलन में जा रहे हैं। हम लोगो के पास जायें 
और कहें कि यही काम हम कर रहे हैं। हमें केवल यहों की थूमि समस्या ही हल 
कग्नी नहों है । ढुनिया की ऊुल सत्तनतें, जो कि हिंसा जे सीमित करने म 
कारगर नहों हो सकती, मियने ओर परिणामस्वरूप ढुनिया में अटिसा ती स्थापना 
करने के लिए, विश्व-शाति के लिए हम आपसे दान माँग रहे ६। क्या आप 
विश्व-शाति के लिए जमीन का छुठा हिस्सा नहीं ठे सकते ? क्या पग्राप विश्व 
शाति के लिए अपनी सम्पत्ति का भी छुठा हिल्सा नहीं दे सस्ते ? लोगी के पास 
जाकर उन्हे हम यह समभायें | 


पृद्द८ भूदान-गया 


ए्‌ 
आथना 


हमारे कई भाई कई अच्छे-अच्छे कामों में लगे है। अब हम उनसे जरा 
प्यार की बात कहना चाहते है| हमारा एक दावा है। वह हम आपके सामने पेश 
करते है । दावा यह है कि जितनी निष्ठा से रचनात्मक कार्य हमने किया, उससे 
अधिक निठ्ठा से कर नहीं सकते थे। उससे ज्यादा निष्ठा हमारे पास उपलब्ब ही 
नहीं । हमने छोटे-छोटे अ्रसख्य रचनात्मक कार्य तोंस-बत्तीस साल तक बडी निप्ठा 
से क्ये है। हमारी आत्मा कह रही है कि अगर इस समय गाबीजी होते, तो वे 
ही छोटी-छोटी सेवाएँ चलती । उनमे जो तृप्ति थी, वह छोटी नहीं थी। हमे 
उनमें विशाल तृप्ति महस॒म होती यी। आज तो हम लोगो के सामने हाथ जोइते 
है, लेकिन उन दिनों ऐसे मस्त थे कि यदि कोई हमारे सामने भी आये, तो 
परवाह नहीं करते थे। लोग कहते थे, यह कसा उद्धत मनुष्य है कि देखता भी 
नहीं । लेकिन वही हम आज आपके सामने बैठकर प्रार्थना कर रहे है कि वे जो 
छोटे-छोटे काम हमने चलाये है, वे दो-एक साल के लिए, जरा छोड दे । इससे 
उन कामों का नुकसान नहीं होगा | हमारा नुकसान नहीं होगा तथा देश ओर 
डुनिया का भी नुकसान नहीं होगा। क्योंकि आगे हमें इतना काम उपलब्ध 
होगा कि सभव है कि उन सबफो करने के लिए हम पर्याप्त समर्य भी साबित न 
होंगे । इस वास्ते थोंडी देर के लिए उन्हें छोडिय्गा, ऐसी हमारी प्रार्थना उन 
भाश्यों के लिए है। रचनात्मक कामों में बहुत श्रद्धा रखनेवालो को हम विश्वास 
दिलाना चाहते है कि इस आन्दोलन में आप यदि उन कामों को छोड ढगे, 

हु 


कतई छोड ठेंगे, तो भी कोई नुकसान न होगा। न उन कामो का ओर न हम 
सबका ही कोई नुकसान होगा । 
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घुरी 


२७-झे- ५० 


उत्कल : एरी-सम्मेलन के वाद 
[ १ अप्रेल '५४ से ३० सितम्बर !१४ तक ] 


श्र 


भारतीय समाजशास्र मे दान-प्रक्रिया का स्थान : २२: 


एक भाई ने सबाल उठाया है कि पश्चिम ओर हिन्दुस्तान के समाजशात्रो 
में पश्चिम से क्या फर्क है? अवश्य ही पश्चिमवालो ने विज्ञान मो बहुत आगे 
बढाया हैं। उस क्षेत्र मे हमे उनसे बहुत कुछ सीखना है। फिर भी वहाँ अभी 
समाजशास्त्र बना ही नहीं, उसका आरम्म ही हुआ है। हमने यहाँ जो भूटान 
चलाया है, वह यहीं के समाजशात्र का एक अग है | यहाँ का समाजशान्र काफी 
विकसित है । इसका यह मतलब नहीं कि श्रागे प्रगति की कोई गुजादश ही नह 
है । अभी काफी प्रगति करनी है, फिर भी यहाँ के समाजशास्त्र के ऊुछु बुनियादी 
सिद्धान्त है | 
समाज-सन्तुल्नन के लिए नित्य-्दान 
ला बुनियादी सिद्धात यह है कि मनुष्य कों समाज के लिए खुद जी शक्ति का 
एफ हिस्सा सतत देते रहना चाहिए | अपने पास सम्पत्ति हो, तो वह श्रपने लिए. 
नहीं, समाज के लिए है, यह सममकर उसका एक हिस्सा समाज को श्रर्पण फर 
देना चाहिए । अपने पास जमीन हो, तो उसकी मालकियत समाज वी समभक 
जत्र कभी माँग हो, उसका एक हिस्सा समाज को देना चाहिए । अपने पास वी 
अम-शक्ति ओर बुद्धि-शक्ति भी समाज के काम में सतत लगाते रहना चाहिए 
क्योकि बढ़ समाज के लिए ही है। नित्य-दन की इस कल्पना म समाज का वठु- 
लन रखने की जो बात है, वह अभी पाओ्चात्यो के समाजशात्त्र में नहीं आयी ह | 
वहाँ जो दान चलता हैं, उसे “चैरिटी' कहते है। लेक्नि एक तो वह वम-सर्य म 
दिया जाता है--जैसे चर्च आदि के लिए ओर दूसरे बीमार, दु'खी श्रादि के सेवार्व | 
थाने एक धर्म-सस्थाओ के लिए व्या जाता है, तो दूधवरा दया से प्रेग्त होरर | ये 
दोनो प्रकार के दान हिन्द-वर्म में है और अन्य घममो में भी | दान के परिणाम- 
स्वरूप स्वगेफल की इच्छा या इंश्वर की कृपा की आशा की जाती है । दोनों दान 


अच्छे € | 


१७२ भूदान-यंगा 


नये मूल्यों की प्रतिष्ठापना के छिए 

लेकिन हमारे यहाँ एक तीसरा भी दान है ओर वह समाजशास्त्र का अग 
है। मन्दिर, मस्जिद, मठ आदि के लिए जो दान दिया जाता है, उसमें परलोक 
में फल पाने की पारलौकिक प्रेरणा होती है ओर जो दया के कारण दिया जाता है, 
उसमें चित-शुद्धि की आशा रहती है । किन्तु हमने जो भूटान ओर सम्पत्तिदान- 
यज शुरू किये है, वे तो समाज-परिवर्तन के लिए है। समाज रचना बदलने और 
समाज का सन्तुलन रखने के लिए है। दोनों मे भूमि ओर सम्पत्ति की माल्कियत 
मियने का खयाल है। अगर कोई पारलोकिक कामना की जाय, तो उसका इस 
यज् के साथ कोई मेल नहीं खाता--यद्यपि परलोक मे भी इसका फल मिलेगा 
ही । इसके अलावा इसमें जो भूमि ओर सपत्ति का बेंटवारा होगा, उससे चित्त- 
शुद्धि भी हो सकती है। साराश, पारलोकिक कल्याण ओर चित्त-शुद्धि का सावन 
होते हुए, भी इसका मुख्य उद्देश्य है: समाज का सतुलन रखना, समाज में समत्व 
लाना और साम्ययोग की स्थापना करना | समाज में नये मूल्यों की प्रतिष्ठापना 
करना और व्यक्ति का जीवन समाज के लिए समर्पण करना | जिसका परलोक पर 
विश्वास न हो, वह भी इस यज्ञ में हिस्सा ले सकता है। जिसको चितक्त-शुद्धि 
के दूसरे साधन उपलब्ध हो, उसे भी इसमे योग देना चाहिए | 


भूदान का पूरा और अधूरा यश 


गीता ने यज्ञ, दान ओर तप की जो कल्पना की, वह इस तरह के समाज-संतुलन 
और साम्ययोग की स्थापना के लिए ही थी | तो, इस यज्र के मूल में रनेवाली 
यह कल्पना भारतीय समाजशास्त्र की एक मूलभूत कल्पना है। घर्मशात््र में पार- 
लौकिक कल्याण की, तो भक्ति-मार्ग में चित्त-शुद्धि की कल्पना की जाती है, परन्तु 
इसमें समाजशास्त्र की कल्पना है। यह बात बहुतो के व्यान में नहीं आती । इसी- 
लिए यह उनकी समक्त में नहीं आता कि सूदान-यज्र से क्या होगा। हमारे समाज- 
वाठी भाई श्राक्षेप उठाते है कि समाज बदलने ओर जमीन का मसला हल 
करने की यह बात इतनी बडी है कि कानून से ही हो सकती है। अतः कानून बनाने 
के लिए, सरकार पर दबाव लाना चाहिए. | यज, ठान और तप के द्वारा व्यक्ति की 


भारतीय समाजणास्त्र मे दान-प्रक्रिया का स्थान पृ ७३ 


शक्तियाँ समाज को समपित कराकर समाज में स्थिर मूल्य कायम करने की वात 
वे लोग नहीं समझ पाते । हम उन्हे समझाते हैं कि सार्ट, सरमार पर व्याब लाने 
की बात करते हो, तो इस यन के परिणामत्व॒रूप वह भी आजायगा। अगर दस 
यज को पूर्ण यश मिला--यह यज परिपर्ण सिद्ध हुआ--और आप सब योग देगे, 
तो पूर्ण यश जरूर मिलेगा--तों फिर कानून वी जरुरत ही न रहेगी । लोफक- 
शक्ति से ही जमीन बेंठेंगी ओर समस्या हल हो जायगी । लेकिन अगर ”से प्रन यश 
नहीं मिला, तो भी उतना कार्य तों जरूर हो जायगा, जितना ये साम्ययादी और 
समाजवादी भाई चाहते है । याने सफार पर दबाव आयेगा ओर परिणामस्वरूप 
सरकार को कानून में परिवर्तन करना होगा, गरीतबो के हित म कानून बनाना होगा | 
अगर ऐसा हुआ, तो ये लोग सममेगे कि बदान-बज को पूरे यश मिला | तो, 
उनमें ओर हममे इतना ही फर्क है कि हम जिसे अ्रधूण वश कहते है, उसे ये प्ररा 
यश कहते है और जिसे हम प्रग यश कहते हैं, उस पर उनया विश्वास ही 
नहीं | इसके अलावा हमारा उनके साथ फोई खास विरोब ह, ऐसा हम 
नहीं मानते । 


गरीब दान क्यो द ? 


क एक कम्युनिस्ट भाई हमसे मिलने आये। उन्होने हमसे बातचीत की 
और आखिर हमारी गत समझ ली। उनके ओर हमारे बीच तय हुआ कि सम 
एक साथ काम कर सफ्ते है। उन्होंने कहा आप जो विश्व शांति वी बात 
करते है, वह हमे मजूर है। हमने कहा ठीक | इस बारे मं हम दोनो वा 
मैक्य हो गया | फिर उन्होने कहा . हम चाहते है कि न केयल जमीन दी, 
बल्कि कारतानों की भी मालकियत मिटे | ट्मने क्या ठीक यह भी हमें मजूर ! 
ट्समें भी हम दोनो एकमत हो गये। फिर उन्होंने कहा हम नहीं मानते कि 
इस यज्ञ के जरिये सारा मसला हल होगा, इसके लिए तो सरवार पर दावे 
आना चाहिए | हमने करा ठीक है, अगर टसमें परण यश नहीं जाया, तो भी 
सरकार पर दबाव आयेगा ही । इसलिए इस विपय मं भी आपम ओर हममे 
मतभेद होने का कोई कारण नहीं । सरकार पर व्याव लाने के जो भी प्रकार 


पृछ३ मूदान-गगा 


हो सकते है, उनमे यह भी एक हो सकता है। भूदान-यत्र के जैसा जोरदार 
आन्दोलन चलने पर उससे जो वातावरण पेदा होगा, उसका प्रभाव सरकार पर 
भी पडेगा ही । उन्होंने कहा « यह बात ठीक है, परन्तु आप गरीबो से दान क्‍यों 
लेते हैं ? इस विषय में आपका ओर हमारा मतभेद है। 

किन्तु वात यह है कि समाज के हर अ्रग को समाज के लिए कुछु-न-कुछ 
अर्पण करना ही चाहिए। जो दान को केवल दया का साधन मानते है, वे यह 
समर ही नहीं सकते कि गरीबी से दान क्‍यों लिया जाता है ? वे तो मानते है कि 
दान श्रीमानो से ही लेना चाहिए। लेकिन जो लोग यन्न, दान और तप को 
समाज-शासत्र का एक अग मममते है, उनके व्यान मे यह बात आ जायगी कि 
इसमें गरीब और श्रीमान्‌ , दोनों को कुछ करना चाहिए.। दोनो समाज के अग 
है, अवयव है, इसलिए दोनो को इसमे योग देना चाहिए । हो, यह ठीक है कि 
जिनके पास ज्यादा जमीन है, उनसे हम बहुत ज्यादा माँगेंगे ओर जिनके पास 
थोडी है, वे जो कुछ थोडा-सा दें, उसीसे हम सतुष्ट हों जायेंगे । जिनके पास कुछ 
भी जमीन नहीं, वे श्रमदान देंगे । इस तरह हरणक को कुछ-न-कुछ देना होगा । 
जमीन, सम्पत्ति, श्रमशक्ति, बुद्धि, सब कुछ समाज का है, अपना नहीं | उसे 
समाज की सेवा मैं समर्पित करने से ज्ञो इनकार करेगा, वह समाज का अ्रग नहीं 
बन सकता । ओर, चूँकि गरीब लोग समाज के अ्रग है, इसलिए, उन्हें समाज की 
सेवा में अपना कुछ न-कुछ हिस्सा अरपण करना ही चाहिए । 


ग्राम-मन्दिर की नींव पर विश्व-कल्याण-सन्दिर 


हमने कई बार कहा है कि यह हमारा भक्ति-मार्ग चल रहा है, लेकिन 
मुख्यत' यह समाज-शास्ष का काम चल रहा है ओर मक्ति-मार्ग उसके साथ 
जुड गया है। मक्ति-शासत्र कोई स्वतत्न वस्तु है, ऐसा हम नहीं मानते । हम तो 
यही मानते है कि समाज-शासत्र ओर मनुष्य-जीवन के साथ उसे जोड देना चाहिए | 
इसलिए, भूतदया-परायण लोगो से भी हम कहते है कि आइये, इसमें हिस्सा 
दीजिये। जब लोग समझ जायेंगे कि हमारा मुख्य विचार समाजगासत्रीय है, तब 
उन्हें इस यज्ञ के लिए बडी ही स्फूर्ति, बडी ही प्रेरणा मिलेगी, जैसे कि हमे मिली 


भारतीय समाजशास््र में दान-अक्रिया का स्थान बृछ्ज्‌ 


है। हम रोज घूमते है, जगह-जगह पर लोगों को समझाते है। हम विश्वास है 
कि इससे यह बात बनेगी, क्योकि हम जानते है कि 'भाग्तीय समाजशान्त्र' में मुख्य 
वात सारे गांव का एक परिवार बनाना और सारे विश्व का एक कुट्ुम्म बनाना 
है। वह काम हमे करना है। हम सारे गाव का एक परिवार बनायेंगे, वह हमारी 
बुनियाद होंगी ओर सारे व्थ्वि का एक कुटग्ब बनायेगे, वह शिग्वर होगा | 
इस तरह विश्व-क्ल्याण का मन्दिर बनेगा। मन्दिर बनाने का आस्म्म लेता है, 
तो बुनियाद से ही लेता है, शिखर से नहीं । इसलिए गाव की कुल जमीन शोर 
सपत्ति गाँव की होनी चाहिए | बुनियाद बनाने का यह काम हमे करना हे ओर 
उसका आरम्भ छुठा हिस्सा सपत्ति-दान तथा भूटान से होता है । 


कम्युनिस्ट भूदानवाले वनेगे 


इस तरह अगर क्म्युनिस्ट लोग भारतीय परिस्थिति श्र भाग्तीय सस्कृति 
का कुछ विचार करें, तो उनके व्यान में आ जायगा कि भारतवर्ष में वह यहुत ही 
कारगर तरीव्ग है। लेक्नि टसके लिए जरूरी है कि अ्रहिसा पर श्ुनियाटी विश्वास 
हो। आज अहिसा के बारे में बह्त प्यादा मतभेठ वी गुजाटश नहीं | जय ऐव्म 
बस और हाइड्रोजन बस ग्न गये, तथ अहिसा पर विश्वास रखें श्गेर चाराही 
हीं। इसीलिए कग्युनिस्ट भाई भी आजकल विश्वशाति वी ग्रात क्ग्तैढठ। 
कारण, हिसा का विचार इनके आगे टिक नहीं सकता, ऐसी परिस्थिति निर्माण 
। 5से क्म्युनिस्ट लोग गगीओें के लिए प्रेम भी रखते ह। अप अगर 
उन्हें अहिसा वी ओर विश्वशाति की बात समझ मे आ जाय, तो हम ढेखते हैं 
कि निकट भविष्य में सब कम्युनिस्ट भृदानवाले बन जायेंगे । टमलिए. हमाग जो 
मिशन है, उसके बारे में हमे बहुत निशा ओर विश्वास है| 


| 


बेगुनिया 
जन एज 
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मैने देखा कि नयी तालीम से जो अपेज्षाएँ की जाती हैं, वे पूरी नहीं हो 
रही है। इसलिए शिक्षक ओर विद्याथियो मैं भी कुछ असन्तोप-सा है। आवडी 
मैं काग्रेंस ने नयी तालीम के बारे मै प्रस्ताव क्रिया । परिडत नेहरू ने खुद उमे 
रखा। दस साल के बाद नयी तालोम ही सरकारी तालोम होंगी), यह उसमें 
कहा गया है। इसलिए, आज नयी तालीम के जो स्कूल चलते है, वे नमूने के 
होने चाहिए | तब उनसे जो अपेक्षा की जाती है, वह पूर्ण होगी ओर हिन्दुस्तान- 
भर मै उनका अनुकरण होगा। नहीं तो कहेंगे कुछ, और चलेगा कुछ! आज 
के बेसिक वायध्ट स्कूल” इस तरह चलते है कि उन्हे नरसिंदाबतार ही कइना 
होगा--न पूरा मानव, न पूरा पशु | इसलिए यह बहुत जरूरी है कि हम लोग 
कुछ नपूने के विद्यालय चलाये | लेकिन इसके मानी क्या है, इस बारे मे चित्त 
मै सफाई होनी चाहिए | 

दूषित कल्पनाएँ 

बहुत-से लोग समझते हैं. कि लड़को को थोडा-सा उद्योग दिया, कुछ चरखा 
काता, तो नश्री तालीम हो गयी | कुछ लोग समभते है कि ज्ञान की तरफ ज्यादा 
व्यान नहीं दिया, तो नयी तालीम हो गयी ओर कुछ लोग समभते है कि जान 
का काम के साथ जोड बैठा दिया, तो नयो तालीम हो गयी । फिर वह जोड 
सहज रूप से बैठता है या नहीं, इस तरफ ध्यान देने की भी जरूरत नहीं । किन्तु 
ये तीनो कल्पनाएँ दूपित है | 

उद्योग मे प्रवीणता 

नयी तालीम के विद्यार्थियों को कुछ थोंडा-सा उद्योग देने से काम न चलेगा । 
नयी तालीम के लडके तो उद्योग मै इतने प्रवीण होगे कि जैसे मछली पानी मैं 
तैरती है, वैसे ही काम करेंगे | हमारे लडकी में यह हिम्मत आनी चाहिए कि 
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हम चार घण्टे उद्योग कर अपने पेंट के लिए। कमा लेंगे नमूने के तोर पर थोडा-सा 
फांतना बुनना जान लिया, इतने भर से काम न चलेगा। कुछु लोग कह सकते 
है कि हमे उद्योग में प्रवीण होने की क्या जरूरत * हम तो स्कूल में पढानेवाले 

| माँ छोटे बच्चो को सिखाती हे कि खाना केसे खाया जाता है| जब वे सीग्व 
जाते है, तो यह नहीं कह जाता कि जत्र वे खाने की कला सीग्ब गये, तो फिर 
उन्हे खाने की क्या जल्रत * खाने का ज्ञान हुआ, इतने से काम एूग नहीं होता, 
सनुष्प जे हर रोज स्वाना मिलना हो चाहिए। साराश, जिस तरह मनुष्य के 
लिए खाना नित्य की चीज है, उसी तरह नयी तालीम के शिक्षों को ओर लड़ 
को भी नित्य चार घए्टे शरीर-परिश्रम करना चाहिए । उन्हें उद्योग में दतना 
प्रवीण होना चाहिए कि गाव के बढई, क्सिन आदि उनके पास सीखने आये | 
ओजारों में सुवार ज्ग्ने की कला भी उन्हे हासिल होनी चाहिए.। उन्‍हें खेती का 
आचार्य बनना चाहिए. । थ्राज आमोद्रोग हट गय्रे है, उसलिए नय्री तालीम के 
जरिये ग्रामोद्रोगी को फिर से खडा करना है | 





ज्ञान या तो सोलह आने या शून्य 


नयी तालीम मे पुस्तकों का महत्व नहीं है, इसलिए जान की उपेत्ता नहीं 
की जाती । असर माना जाता है कि इसमे तो जितना सहज ज्ञान मिलेगा, उतना 
ही बस है। लेकिन यह खपाल गलत ह | नयी तालीम में जीवन की सभी युनि- 
यादी चीजों का पूरा ज्ञान होना चाहिए । लम्बरान्चोडा इतिहास और निम्म्मे 
राजाओं की नामावली याद रखने की वोर्ट जरूरत नहीं है । उससे तो विद्यार्थियों 
के सिर पर नाहफ बोक लद॒ता है| लेक्नि जीवन के जो बुनियादी विचार 
जिनसे हमारा जीवन विकसित होता है, उनका ज्ञान जसरी है। तत्यनान, धम- 
विचार, नीति-विचार, इन समत्री जानकारी आवश्यक है। हमारे समाज की और 
दुसरे समाज वी विशेषताएँ क्या है, इसका भी ज्ञान होना चाहिए । विनान के 
मलभूत विचार लड़कों वो मालूम होने चाहिए | उन्हें आरोग्वशाल, आहारणाज, 
स्वच्छुता, रसोईगात्र आदि का उत्तम ज्ञान होना चाहिए। इस तरह नय्री तालीम 
में जान की कोई कमी न होनी चाहिए । भाषा का भी उत्तम जान टोना चाहिए | 
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अपने विचार ठीक ठग से प्रकाशित करने की कला मालूम होनी चाहिए । अक्षर 
सुन्दर होने चाहिए, साहित्य का ज्ञान होना चाहिए. । इस तरह हमारी तालीम में 
जान की कमी नहीं होंगी, लेकिन निकम्मा ज्ञान न होगा । 

आजकल की युनिवर्सिटियो मैं विद्यार्थियों के सिर पर नाहक निकम्मे जान 
का बोझ डाला जाता है ओर कहते है कि ३३ प्रतिशत नम्बर मिले, तो पास 
होगे । इसका मतलब है कि ६७ प्रतिशत भूलने की गुजाइश रखी गयी है। 
वास्तविक जान में तो १०० प्रतिशत याद रहना चाहिए. । जो रसोइया ८० प्रति- 
शत अच्छी रोटी बना सकता है, उसे कौन नोकरी ठेगा ? ज्ञान में कब्चापन न होना 
चाहिए | ज्ञान या तो है या नहीं है, सोलह आना है या नहीं है। क्‍या यह हो 
सकता है कि कोई मनुष्य ८० प्रतिशत जिन्दा है ओर २० प्रतिशत मरा * अगर 
वह जिन्दा है, तो पूरा जिन्दा है ओर मरा है, तो पूरा मरा | फी-सदीवाली बात 
जान में नहीं चलती | ज्ञान तो पूण ओर निश्चित होना चाहिए, सशययुक्त नहीं । 
लेकिन हमारे विश्वविद्यालयवालों ने ६७ प्रतिशत भूलने की गुजादश रखी है, 
क्योकि वे भी जानते है कि निकम्मा ज्ञान सिखाया जाता है | नयी तालीम में इस 
तरह भलने की गुजाइश न होगी | जितना भी सिखाया जायगा, उतना सब याद 
रखने लायक होगा ओर विद्यार्थी सच्च याद रखेगा, क्योंकि वह जान जीवन में 
काम आयेगा। वास्तव में जो विद्या होती है, उसे मनुष्य भूलता नहीं ओर जिसे 
भूलता है, वह विद्या नहीं है। इस तरह नयी तालीम में हम ऐसी विद्या 
सिखायेंगे, जो भूली नहीं जायगी। नयी तालीम पाकर तो महाजानी लोग 
निकलने चाहिए | 


ज्ञान ओर उद्योग का समवाय 


अब जान और काम का जोड बेठाने की बात लीजिये | हमने तो 'सम्रवाय 
शब्द बनाया है| जैंसे मिट्टी ओर घडा। ये दोनो एक-दूसरे मे इतने ओतप्रोत है 
कि उनका अलगाव ही नहीं बताया जा सकता ओर न अद्वेत ही । इस तरह जहाँ 
द्वैत ओर अछ्गेत का निर्णय नहीं होता, उस सम्बन्ध को 'समवाय' कहते है। जिस 
शिक्षा-पद्धति में ज्ञान और उद्योग का समवाय होगा और हम बता न सकेंगे कि 
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इस समय जान चल रहा है या उद्योग, वही हमारी पढति होगी। ज्ञान और क्र 
मे फके नहीं किया जायगा | ज्ञान की प्रक्रिया चलती है, तो कम की भी प्रक्रिया 
चलेगी और कम की प्रक्रिया चलती है, तो जान की भी प्रक्रिया चलेगी । कर्म और 
जान एक-दूसरे से इतने ओवग्रोत होंगे कि किसी भी तरह का जोड वेठाने का काम 
न किया जायगा | बाहर से जान लेने की बात नहीं रहेगी। उद्योग के जरिये ही 
ज्ञान का विकास क्या जायगा ओर ज्ञान के जरिये ही उद्योग फा। पही हमारी 
पद्धति है। ज्ञान और कर्म की सिलाई कर जो पद्धति बनायी जायगी, वह हमारी 
नहीं होगी । हमारी पद्वति में तो जान और कम एक-दूसरे में ओतप्रोत स्हेंगे। 
नयी समाज-रचना ही लक्ष्य 
नयी तालीम के बारे में जों गलतफ्हमियों है, उनके बारे में मेने अभी कहा । 
अत्र एक मह्त्व की बात क्ट्रेंगा। नयी तालीम आज वी समाज-रचना काब्रम 
णसखकर नहीं दी जा सक्‍्ती । आज की समाज-रचना के साथ नय्री तालीम का 
पूरा बिगेव है। अगर कोई कटे कि नयो तालोम तो तालोम का एक प्रशार 
ड्योग के जरिये तालीम देने की एक परत है, तो ऐसा कहना गलत है) नप्री 
तालीम तो नये समाज का ही निर्माण करेगी | आज की समाज-स्चना में ही नप्री 
तालीम को वैठावा जाय ओर शिक्षतो की तनख्याह में कम व्रशी रहे, डिग्री ऊे 
के अनुसार तनख्याद दी जाय, यट सब उसमें नहीं चलेगा। अगर नय्री तालीम 
ही शिक्षकों की तनख्वाह में फर्क रहा, वो स्टेट! म उसे बठल होगा ? आज 
तो स्टेट! का जो सारा यन्त्र बना है, उसमे बोग्वता के अनुसार तनख्वाह दी जाती 
दर्ज बने हुए है । नयी तालीम टसे खतम कर देगी । अगर नयी तालीम का 
उसके साथ विरोध नहीं आता ओर नयी तालीम उसे नहीं तोडती, तो वह नयी 
तालीम ही नहीं । नवी तालीम में शरीर परिश्रम ओर मानसिक पस्श्रिम वी नंतिक 
और आर्थिक योग्वता समान मानी जाबगी | इसका मतलत्र है कि आज यी छल 
आर्थिक रचना ही हमे बदलनी है ओर उसे बदलने के लिए ही नयी तालीम हैं ) 


राजसुनाखला ( घुरी 2 
ह। छ-छ-जण 
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[ यात्रा के बीच विनोबाजी ने चर्चा के सिलसिले मे सक्षित्, किन्तु अर्थ- 
पूर्ण सात अनमोल उपदेश-र्न प्रकट किये। ये सातों उपदेश भूढान य्र की 
पूरी पाश्वभूमि पर व्यापक प्रऊाश डालते है । ] 


खिलाकर खाइये 


उडीसा के जिन गोंवों मे अपना स्वस्थदान दे दिया गया है, वहाँ के गॉबवालो 
ने अभी तक हमे देखा तक नहीं ओर न उन्हें देखने की जरूरत ही है। क्राति तो 
तब होती है, जब कुल समाज देने को खडा होता है। हम जमीन माँगते है ओर 
जमीन पर पैदल चलते है, लेकिन हमारी श्रद्धा हवा पर ज्यादा है। यह हवा 
फैल जायगी, तो देखते-ठेखते काम पूरा हो जायगा। उसमे कोई गणित या 
हिसाव की बात न रहेगी । हिदुस्तान का वच्चा-बच्चा जानता है कि हर मनुष्य 
में एक ही आत्मा विराजमान है। वह समझ लेगा कि जब सब्रमे एक ही आत्मा 
है, तो आत्मा के सिवा दूसरी कोई सत्ता नहीं हो सकती। सारी चिंता, सारे 
क्लेश, झगडे, कमट इसीलिए है कि हमने अपने सिर पर मालकियत उठा ली 
है। अगर हम उसे नीचे पटक दें, तो बडे प्रेम से परमेश्वर की सतान बनेंगे ओर 
उसका दिया हुआ चारा खायेंगे, जैसे कि पक्ती खाते है । 

इसके लिए, कार्यकर्ताओं को जरा आत्मन्ञान की तरफ व्यान ढेना चाहिए । 
इतना बुनियादी जीवन-परिवर्तन का कार्य केवल बाहरी विचार से नहीं हो सकता | 
हमें यही समझना ओर समक्ाना होगा कि एक ही आत्मा सारे मानव-समाज 
मे व्यापक है, इसलिए सब्रको खिलाकर ही खा सकते है, पिलाकर ही पी सकते है, 
सबको सुखी बनाकर ही सुखी बन सकते है। दूसरों के सुख से ही हम सुखी हो 
सकते है, दूसरो के हु.ख से दु.खी हो सकते है। दूसरों को दुखी रखकर हम 
कमी सुखी नहीं हो सकते । 
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५ ८. ५ गो 5 
नेतिक और भौतिक उन्नति साथ-साथ ! 

अक्सर पूछा जाता है कि क्या नैतिक ओर भौतिक उन्‍नति साथ-साथ हो 
सकती है ? वास्तव में ठोनो मे कोई विरोंब नहीं, बल्कि दोंनो मिलकर एक ही 
चीज बनती है। दूसरे की मढठ करना बहुत बडा धर्म-मर्य है, उससे चित्त-शुद्धि 
होतो है। यह बात देश को भी लागू होती है। अगर हिन्दुस्तान दसरे देशों को 
लूटकर अपने ठेश को सपन्‍न बनाने की बात सोचे, वो भौतिक उन्नति के साथ ही 
आध्यात्मिक पतन भी होगा। और जहाँ आच्यात्मिक पतन होगा, वहाँ नौतिक 
उन्नति भी ज्यादा ठिन टिक न सकेगी | फिर ठेशों के बीच लडाइ्पां शुरू हो 
जायेंगी और साथ-साथ भोतिक अ्वनति भी । इसके विपरीत भू-दान-यज के जरिये 
लोगो में सदभावना निर्माण होंगी, याने आव्यात्मिफ उन्नति होगी। जब्र गरगीयों 
में जमीन बेंठेगी, तो वे उसमे से खूब फ्सल पेंढा फ्रेंगे बने भोतिक डन्नति 
होंगी। मनुष्य अपने सासारिक कम परमेश्वर को अर्पण करता जाय, तो 
भौतिक उन्नति के साथ साथ आदव्यात्मिक उन्‍नति भी होती है। यही भक्ति-मार्ग 
की ग्ूत्वी है। 

आत्मा व्यापक और निर्भय 

आज के अ्रखबार म श्ग्लेश्ठ के प्रवान मन्त्री चाचल साहप के बारे में एक 
खबर थी । उन्होंने पारलमेट के सदस्पों के सामने एक सन्दूक रखकर कटा कि जिस 
देश के हाथ में इस पेटीमर प्लूटोनियमों आयेगा, वहीं ठेश सारे हुनिया पर 
शासन करेगा |” स्न्तु हमें णों व्रत लेने होंगे, पहला यह कि अपने ब्णक्तिगत 
स्वार्य वो समाज में लीन करना और दूसरा यह समझना कि हम डेट नहीं, आत्मा 
है। इसलिए कोई दस देह को तकलीफ 5, तो भी हम उसके वश न होगे। 
भूटानन्य् इन्हीं दो सिद्वान्ती पर सडा हैं--आत्मा व्यापक आर निर्भर 
है। अगर हम इतना करेंगे, तो फिर चाहे कसी देश के हाथ मे सल्दूकमर 
पलूयोनियमों आरा जाय, तो भी उसने का सोई कारण नहीं। 

पछियो का सी हक हे 
भमि ईश्वर वी ठेन है। उस पर मनुष्य का ही नहीं, पशु-पक्षियों का भी 


पर भूठान-गगा 


अधिकार है। मारत का गरीब किसान भी इसे मानता है। एक बार एक गरीब 
विधवा बहन मुझे. अपना हु ख सुनाने आयी । उसका इकलोता वेंटा मर गया 
था | उसके पास एक खेत था, जिसमें वह खुद मेहनत कर फसल पैदा करती 
थी। लेकिन वह खेत की रक्ता नहीं कर पाती थी। चिडियाँ आकर सब 
खा जाती थीं। अपना दुख सुनाते हुए उसने चिडियो की बात कही । कहते- 
कहते बोल उठी « 'चिडियों को भी तो भगवान्‌ ने ही पैदा किया है। उनका भी 
खाने का अधिकार है 

एक बार में सुबह घमने जा रहा था। एक किसान पछियो से खेत की रक्षा 
करता मचान पर बैठा था। सूर्योदय की वेला थी । मैने देखा कि वह हाथ-पर- 
हाथ धरे बैठा था ओर चिडियाँ फसल खा रही थीं। जब मैने उससे पूछा कि 
(तू इन्हे उडाता क्यो नहीं ” तो वह फोरन बोला “अभी सूरज उग रहा है। 
यह राम-प्रदर है। अ्रमी थोंडी देर इन्हे खा लेने दीजिये। फिर उडाऊँगा |? 
हिन्दुस्तान की सभ्यता कितनी गहरी है, उसका दर्शन गरीब किसान के इस 
जवाब से होता है। 


तीन वल 


हमारे आन्दोलन के पीछे तोन चल है । पहला चल है, सत्य । यह सच है 
कि जमीन की मालकियत नहीं हो सकती, जमीन सबके लिए. है। इसलिए, 
जो काश्त करना चाहते है, उन्हें जमीन मिलनी चाहिए,। यह केवल मानवीय 
सत्य नहीं, बल्कि ईश्वरीय सत्य है। ईश्वर ने जो सम्पत्ति दी है, उस पर उसके 
सब पुत्रो का समान अधिकार है। हमारा दूसरा बल है, भूमिहीन किसानों की 
तपस्या, जो रात-ठिन खेतों में खग्ते रहते है, फिर भी जिन्हें मेहनत का पूरा फल 
नहीं मिलता । तपस्या कमी निष्फल नहीं जाती | तीसरा बल है, भूमिवानों के, 
श्रीमानो के, भारतवासियों के हृठय का प्रेम ओर उदारता | हमे विश्वास है कि 
वे हमारी माँग को पहचानेंगे । भले ही आज वे एक प्रवाह में बह रहे हो, फिर 
भी उनका हृढय अन्दर से विगडा नहीं है। मारत में तो दान की एक महान 
परपरा ही रही है । 


सात अनमोल रत्न बृ८र३्‌ 


मानपुर? का आस्ट्रेलिया पर आक्रमण 


सर्वोव्य-विचार की यही न्वव्री है कि वह जिसे जेच जाय, वह अफेला भी 
उस पर अमल कर सकता हैं। एक शख्स भी अन्याय का प्रतिमर करने के 
लिए सारी दुनिया के खिलाफ खडा हो सकता हैं। वही सत्याग्रह का तन्‍्च हे, 
जिसका उठय इस ठेश में हुआ है । इन ठिनो जय शन्त्र छोडनें री वात चलती 
है, तो हर राष्ट्र वही कहता है कि सामनेवाला शब्त्र छोडेगा, तभी में छोड़ेंगा | 
इस तरह इथर शत्त्र बढ़ते जा रहें है ज्येर उबर शाति की बात चलती है। यह 
दुष्ट चक्र ( "0905 (7८8 ) तमी ट्रद सकता है, जन जोंद एक व्यक्ति, 
गाँव या समाज टिम्मित कर आगे बे । 

टुनिया का हर मनुप्य हर देश का नागरिक है, बह सारत जा बिचार है । 
'मूढान का यह विचार अन्तर्राष्ट्रीय छेत्र मे फैलेगा, जिसका नेतृत्व यहाँ के गाँव 
करेंगे । इसीलिए में कहता हूँ 'मानपुरो ( उडीसा का पहला आमदान ) मा 
आक्रमण आस्ट्रेलिया पर शोनेवाला है। 

मथुरा में पेसा दे, तो कस भी 


हम चाहते है कि हर गाँव गोऊुल बने, गाँववाले सारे गाँव का एक परिवार 
मानकर प्रेम से, मिल-जुलकर रहे | गाव वी जमीन सबकी बन जाय, सत्र भाई- 
भाई बनकर काम करें ओर बॉट्कर खाये। गाँव के सन बच्चों को सत्र दूध, दही, 
मक्खन खाने को मिले, जेसे गोकुल के ग्वालचालों की मिलता था। आज गाँब- 
वाले खढ द व, मकबन आदि पेदा करते हैं, पर बच्चों को खिलाने नहीं और न 
खड ही याते है। वे उन्हें शहरों में जारर वेच आते है । हम चाहते है कि दूध, 
मक्खन पहले अपने बच्चों को सिलाबा जाय ओर बचा हुआ बचा जाय। 
लेकिन आज आपको ( गाँववालों को ) दूध, मकपन वचना पडता है फ़्योदि 
आप कपडे जैसी अपनी जररत की चीजें खुद नहीं चनाते | कपास पेढा करते ह, 
परत उसे बैच ठेते ओर शट्रवालों का बनाया मिल का क्पडा स्परीदते है । तिल्ली 
पैठा करते है, पर उसे वेचफर वाटर का तेल सरीदते हैं| गन्ना पंढा करते हे, 


पर उसे वेंचकर चीनी खरीदते हैं | होना तो वह चाहिए कि कपटा, तैल, गुड़ 


१८8 सूदान-गंगा 


आदि चीजें गाव में ही बनें ) आज आप कपडा बनाते नहीं, इसलिए कपडा 
खरीदने के लिए पैसा चाहिए। पैसा कहाँ से आये ? लाचार हो पैसे के लिए 
दूध, मक्खन बेचना पडता हैं। अगर आप अपना कपडा खुद बना लेंगे, तो 
आपको मक्खन बेचना न पडेगा | 

आज हर किमान पैसे के पीछे पडकर अपनी अच्छी-से अच्छी चीजें बेचता 
है। मथुरा में बी कगडा नित्य होता था। कृष्ण मगवान यशोंदा मैया से 
कहते कि 'मक्खन सब बच्चों को खाने के लिए है), तो यशोदा मैया उन्हे 
समभाती बेटा ! मक्खन खाने की चीज नहीं, बेचने की चीज है। मथुरा 
जाकर मक्खन बेचूँगी, तो पैसा मिलेगा ।!” इस पर कृष्ण भगवान्‌ माँ से कहते * 
पथुरा में पैसा है, तो कस भी है। क्‍या तू कस को पत्तद्‌ करती है ? अगर पेसा 
चाहिए, तो कस को भी मानना पडेगा | हम भी गॉबवालों को यही सममभाते 
है कि पैसे की माया में मत पडो | खूब दूध, घी, फल, तरकारियों पैदा क्रो । बच्चों 
को खिलाओो, खुट खाशो ओर फिर बचा हुआ वेचों | आज तो आप शहरों मे 
दूध, मक्खन बेचने जाते हो, तो शहरवाले चाहे जितने कम दाम में आपसे उन्हे 
खरीद लेते है, क्योकि चार छुह मील चलकर शहर के बाजार में जाने पर आप 
बिना बेचे तो वापस नहीं आ सकते । लेकिन गाँव का परिवार बनाश्रोंगे, गाँव में 
उद्योग खडे करोंगे, मिल-जुलकर रहोंगे, तो फिर शह्रवाले खुद होकर आपके पास 
दूध, घी मॉगने आयेंगे । फिर आप उनसे कहेंगे कि चाहें जितने पेसे ढोंगे, तो भी 
आपको मक्खन नहीं देंगे, वह तो हमारे बच्चों के खाने के लिए है |! फिर वे 
बहुत आग्रह करेंगे, तो भी आप उनसे कहेंगे कि 'सिर्फ बचा हुआ आधा सेर 
मक्खन मिल सकता है ओर वह भी दस रुपये सेर के ढाम से ।! इस तरह हमारा 
विचार समकफर उस पर अमल करोगे, तो आपकी ताकत बढ़ेगी और आप 
सुखी होंगे । 


ब्+ 

| 
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भूदान और विश्वशान्ति 
[ अखिल भारतीय काग्रेस-क्मेटी वी बठक में विनोशजी का भाषण ] 

आप सच लोगो के दर्शन से मुझे अपार आनन्द हो रहा है| टिन्लुस्तान मी 
जनता में बहुत कुछ बुद्धियुक्त भावनाएँ है, तो कुछ ऐसी भी है, जिनका यचाव 
बुद्धि से नर्ती हो सकता, जिन्हे हम 'मूह-मावना कट सकते है | ऐसी मृट- 
भावनाओं में एक मावना है, दर्शन-लालसा। हिन्दुत्तान की जनता उर्शन से 
वृध्त होती है। जनता की यह मूट-मावना मुझमे भी है। मुझे मित्रों के दर्शन से 
बहुत आनन्द होता है। खासकर किसी तज्न के दर्शन होते 6, तो मनम 
अत्यन्त तृति मह्यस होती है। कोई बहुत दिनो का प्याता हो ओर पानी मिल जाय, 
तो उसे जैसे तृत्ति का आनन्द होता है, बैंसे ही मुझे दर्शन से तृप्ति दा आनन्द 
होता है। इसीलिए जब यह योजना हुई फ़ि इस ब्रह्मपुर में आप लोगो के सामने 
बुछ बातचीत करने का मोक़ा मुझे मिलेगा, तो मेरे मन में सब्रसे अविक खुशी 
यही रही कि अ्त्र मित्रों से मिलने का सुञ्रवसर आगेगा, दर्शन का मौज मिलेगा | 

मेत्री की बाते 

यह मेरा पहला ही प्रधंग है, जब कि दस महान सत्या के बीच मे नठमर 
कुछ बातें करने का मौका मुझे मिला । यह एक भाग्य ही है, जो सहज प्राप्त 
ट्ट | इसलिए जो थयोडी-सी याते आप लोगो के सामने महंगा, वर में 
की भावना से कहेगा। हुनिवा में भिन्न मिन्न पक्त होते हैँ। पथ, जाति, मापा 
आदि के मी भेढ होते है, लेकिन मेरे मन म ऐसे किसी भेंट वी वीई पीमत नहीं । 
में मानव को मानव के नाते टी पह्चानता हूँ । इसलिए व्राज आपने मेरी जो 
बात होगो, वह मैत्री की होगी। इसी दृष्टि से श्राप उस पर चिन्तन कर । 

दुनिया की वीमारी का मूल-शोधन आवश्यक 

ञ्राप जानते हैं कि इस समय दुनिया की दशा डार्गेटोल है। से तो उसे 

एक बीमार वी हालत वी डपमा देता हूँ, जिसम रोज 'वेसरेचर! लिया जता 
श्र्‌ 
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ओर जिसकी हालत के विपय में शकाकुल मन से पत्रक निकाले जाते हो । किसी 
दिन अच्छा पत्रक निकला, तो चिन्ता कुछ कम हो जाती है और किसी दिन 
खराब निकला, तो चिन्ता बढती है--ऐसी हालत आज दुनिया की है। दुनिया 
के महापुरुषों को इस बात की बडी चिन्ता है कि यहाँ ( दुनिया में ) अशान्ति की 
ज्वाला प्रकट न हो । इसलिए उनकी कोशिशें हो रही है और उन्हें कुछु यश भी 
मिल रहा है, यह खुशी की बात है। किन्तु इस रोगी का जो रोग है, वह एक 
बुनियादी या मूलभूत रोग है | ऊपर-ऊपर की दवा से चाहे रोगी को थोडी देर 
के लिए. कुछ सालना, कुछ राहत मिले, पर उस रोग से तब तक मुक्ति नह 

मिल सकती, जत्र तक इस मूल रोग के परिहार का उपाय न दूँढा जाय | 


#- रे रे 
अहिसा निर्भयता का पर्योय 


दुनिया मे बहुत ताकतें बढ़ रही है| विज्ञान के युग ने न केवल मनुष्य के 
हाथ में शक्ति दी, बल्कि शक्तियों के हाथ में मनुष्य को भी दे दिया है। मनुष्य 
शक्ति का इस्तेमाल करे, यह एक हालत है । लेकिन शक्ति ही मनुष्य को नचाये, 
उन पर मनुष्य का काबू न चले, उनका ही मनुष्य पर काबू चले, यह दूसरी 
हालत है। आज दुनिया इसी दूसरी हालत में पहुँची है। शायद यह कहना 
अत्युक्ति न होंगी कि जहाँ तक हम जानते है, मानव के इतिहास मे यह पहला ही 
मोका है, जब कि दुनिया में इतने बडे पैमाने पर मयनभावना फैली हुईं हो । 
हम लोगो ने माना है कि लोगों को सुख हो, उन्हें सब प्रकार की सहूलियते 
टासिल हो, कुछ गुण भी हो, लेकिन सबसे बढ़कर चीज जनता में अ्रमय होना 
है। आज सर्वत्र अभय का अमाव दीख रहा है, सारी दुनिया भयभीत है। उसकी 
यह भयमीतता न मिटेगी, अगर मानव में निर्मयता पेदा न हों। ओर वह निर्भ- 
यता मी शस्त्रासत्र बढा-बढाकर नहीं हो सकती। बिल्ली चूहे के सामने शेर 
साबित होती है, लेकिन कुत्ते के सामने तो बिल्ली ही बन जाती है। शेर भी 
खरगोश के सामने शेर साबित होता है, लेकिन कोई वन्दूकवाला मिल जाय, तो 
उसके सामने बिल्ली बन जाता है--भाग जाता है | साराश, निर्भयता नाखूनों 
और दोतो के आधार पर नहीं होती, वह तो आत्मिक आधार पर होती है | वह 
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उसी आत्मिक शक्ति ते आयेगी, जिसे हम मर्याठित भापा में नेतिक शक्ति था 
आधिक स्वच्छु ओर न्पष्ट मापा म अहिना की शक्ति! कर सकते है। अहिंसा झा 
निर्मवता के साथ गहरा सम्बन्ध है, दोनो एकल्प ही है। अगर सो अत्विझ 
डटीख पडे--चाहे ऊपर से हिसा करता हुआ न दी वे--लेसिन उसके मन में डर हो, 
तो वह अर्टिसक है ही नहीं | अटिसा निर्मत्रता का पर्याय है। च्सके विपरीत शो 
चीर पुस्प दीस पडता हो, शम्त्रो के श्रवार पर उसी बीरता का प्रदर्शन हो रहा 
हो, फिर भी वह कायस्ता ही है। बह आत्मा के अन्दर शक्ति मत्सन नहीं करता, 
इसीलिए शत्ना का आधार लेता है | 
निर्मयता के लिए मन-परिवर्तन जरूरी 

हुनिया को निर्मव बनाने के लिए हम अपने यो निर्मम बनाना होगा। यह 
कार्य शब्न-सहार बढाने की दिशा में जाने से नहीं हो सकता, वल्पि उससे उल्टी 
दिशा में जाने से ही होगा । उल्टी दिशा में जाने! का अब कोर्ट अगर इतना ही 
करे कि हमे शल्लालो के त्याग का सर्यक्रम शुरू करना होगा), तो बह ठीक नहीं । 
शस्नासत्र-त्याग के उस बाह्य कार्यक्रम से निर्मवता नहीं आयेगी | निर्मयता के लिए, 
मनुष्य के अभी तक बने मन में बदल करना होंगा। अगर हम शआ्राज पी सनो- 
बरत्तियों को प्रमाण मानकर चले, तो आजफल के युग में निर्मबता नहीं ला सम्ने 
ह। तब तो हम विवश ओर व्याउुल रहेगे। हमारी व्यवस्था ठाबॉडोल रगी। 
इमलिए, हमे मन म ही परिवर्तन लाना होगा, नया मानव बनाना होगा, नये 
मूल्यों की स्थापना करनी होगी ओर अपना जीवन बदलना टोगा | 

नया शब्द भर जीवन में परिवर्तन 

मैने सुना कि आबवडी में एक प्रत्ताय हुआ ओर एक शब्द 90८की-0 
ए#श 7 0 50069 मिल गया, तो मुझे खुशी हुई फ्रि जिन लोगो वो 
शब्द की आवश्यकता थी, जो अपने को शब्द विद्दीन महसूस करते थे, उन्हें शब्द 
मिल गया, अय शक्ति अढेगी। लेक्नि इस शज् से शक्ति उठती हे था नहीं, 
बढ़ेगी या नहीं चढेगी---इसका प्रमाण तो पही होगा झि दस शब्द के उच्चारण ऊे 
बाद इसे उच्चारण करने या मान्य करनेवाली ने अपने जीवन में उुछ परिवर्तन करना 


रा 
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शुरू किया या नहीं । इस प्रस्ताव के पहले मेरा जो जीवन था, वही अगर प्रस्ताव 
के बाद भी जारी रहा, तो में आशा नहीं कर सकता कि इस शब्द से हिन्दुत्तान 
ओर दुनिया में कोई चमत्कार हो सकेगा। तत्र तो यह एक ऐसा शब्द होगा, जो 
प्रचलित स्थिति मे अपने को जमा लेगा, उप्का अर्थ हमे बचानेवाला साबित न 
होगा | दुनिया में कुछु ऐसे शब्द होते है, जो मानव को बचा लेते है, पर 
निर्भय नहीं बनाते | बैसा ही यह भी एक गब्द हो जायगा | चाहे इससे दुनिया मै 
सुल्न की प्रेरणा निर्माण हो, कुछ सुल बढ़े, लेकिन यह निर्मय नहीं बना सकता | 
इसलिए, हमारा पहला कार्यक्रम होगा, हमारे मन में परिवर्तन और दूसरा कार्य- 
क्रम होगा, हमारे जीवन में परिवर्तन | मैने तों एक सादी-सी कसोटी अपने सामने 
रखी है ओर मानता हूँ. कि उसी कत्तोटी पर हमे अपने को कस लेना होगा । 
में अपने को पूछूगा कि जत्र से यह शब्द आया, तब से मेरे जीवन में क्तिना फर्क 
पडा ? मैं यह दावा नहीं कर सकता कि मैं ऐसा हूँ, जिसका जीवन बदलने के लिए 
इस शब्द की कोई आवश्यकता नहीं है। मेरा जीवन परिपूर्ण है ओर इस 
शब्द के आने-जाने से उसमें कोई फके करने की जरूरत नहीं । अ्रगर एक नया 
शब्द मिला है, तो मेरे जीवन मे फोरन परिवर्तन होना चाहिए, । यह एक कत्तोटी 
में मानता हूँ । फिर उस शब्द का असर दुनिया पर हो सकता है । 


हमारी कसोंटी स्वयशासन 


आज हिन्दुस्तान में बहुत-से लोग कहते है कि हम शान्ति चाहते है। हमारे 
नेता शान्ति के पक्ष में बोलते है, इसका हम गौरव महसूस करते है, और वह 
उचित भी है। माना जाता है कि हिन्दुस्तान शान्ति के पक्ष में है। हमारे राजाजी 
जैसे नीतिविशारद ओर तत्वगानी महान्‌ पुरुष हिम्मत के साथ दुनिया के 
सामने कुछ बातें रख रहे है | दुनिया से कह रहे है कि उसे किस दिशा में जाना 
होगा, क्या करना होगा * लेकिन हमें सोचना चाहिए कि क्‍या हम अपने देश मै 
ह ताकत पैदा करने की दिशा में काम कर रहे है, जिससे समाज-जीवन से हिसा 
मिटेगी और समाज-जीवन का आवार अहिंसा होगा " इसफी कसौटी यही होगी 
कि समाज के लोग स्वय शासित होगे। कुछ विचारों का शासन कबूल करेंगे और 
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अपने को उस शासन में रखेंगे । स्वय शासित होने री दिशा म हम लोग म्द्म 
चढा रहे हे या नहीं, यही हमारी कस्ोटी मानी जायगी | 


आक्रमणफारी अहिसा 

आज अमेरिका के मन में रुस के लिए कुछ उर है ओर नस के मन में ऋद 

है अमेरिका के लिए । हमारे मन में कुछ डर ह पामित्तान के लिए और 
पाकिस्तान के मन में कुछ डर है हमारे लिए। साराश, क्या छोटे ओर क्या उठे, 
सभी देश एकदूसरे से डर रखते है | तय क्या मोर्ट देश अपनी ओर से निट 
चने सकता है ? हा, हो सफ़्ता है। जेता कि राजाजी ने कहा है क्लि परनी- 
लेग्रल ऐक्शन ” याने अपनी तरफ से आक्रमणजारी अ्टहिसा, हम अटिसा या 
आक्रमण करें| जैसे हिंसा का आक्रमण होता हे, बेसे ही अहिला का सी हों 
मजता है | आज नहीं, तो क्म-से-क्म दस साल के अन्दर 'मारे शत्तार्रों का परित्णम 
जैसे हो? दूस दिशा में हम आये ठेश मो ले जा सकते ह--ऐसी रिम्मत हम 
अपने देश मेला सकते है| उस दिशा में काम कर हमे हुनिया के सामने 
मार्ग खोल सकते है। हमारी नेतिक शक्ति से दुनिया म शान्ति थी स्थपना 
हो सकती है । 


[०] 


विज्लान की वि्शा 

हम नहीं समझते कि विज्ञान की खोजो को रोका जा सफेगा । उन्हें गेयने री 
जररत हे, ऐसा भी हम नहीं समझते । हम इतना ही मानते है कि बह नेतिऊ 
शक्ति के मार्ग-दर्शन मे रहे । विज्ञान एऊ शक्तिमात्र है, उसम बुद्धि नहीं है। शक्ति 
को बुद्धि के ताबे मे रहना चाहिए | यह योजना हो जाय, तो शक्तियों चाटे मितिनी 
ही बढें, उससे कोई सतरा नहीं हो सकता, चल्कि लाम ही पहुँचता है| हम अर्स्ि 
इसीलिए चाहते हे । जहाँ तक मेरा ताल्लुक है, दस साल से मेस जग चल 
रह है कि अहिंसा के खिलाफ अगर कोई चीज सडी दे, तो वह हिंसा नहीं, #मारे 
मन की भयभीत अवस्था है। इस भय को हम नष्ट करेंगे, तो प्रनिसा पनपेगी | 
विजान के इस युग में दो ही रास्ते है, या तो हम पिज्ञान यढाये या उसे रोज | 
अगर हम विज्ञान को रोकना चाहते हाँ, तो कुछ थोडी हिसा चल मी सम्नी € | 
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बैसे हर हालत में हिसा से नुकसान तो होता ही है, फिर भी पुराने जमाने में उससे 
कुछ लाम भी होते थे। क्योंकि उस समय हिसा सीमित थी, उसका णैमाना दूसरा 
था | उस समय विज्ञान इतना बढ़ा नहीं था, इसलिए उस समय के साथु पुरुष भी 
हिसा का उपयोग कर लेते थे। हिसा का दुनिया के हिंत में प्रयोग करनेवाले कई 
साधु पुरुष हो गये है । किन्तु अगर हम आज विज्ञान को बढाना चाहते है, 
हिंसा को रोकना ही पडेगा । विज्ञान तो हर हालत में बढ़ेगा ही, लेकिन अगर 
हम हिसा को रोकेंगे, तो वह लाभकारी दिशा मैं बढेगा। नहीं तो विनाशकारी 
दिशा में जा पहुँचेंगा । 


एक ही रास्ता 


6७ 


इसलिए हमे नैतिक शक्ति बढानी होगी। परमेश्वर ने हिन्दुस्तान की हालत 
ऐसी की है कि यहाँ नैतिक शक्ति ही बढ सकती है, दूसरी शक्ति नहीं। हमारे 
इतिहास और सभ्यता ने हमें कुछ शक्ति दी है, कुछ मर्यादाएँ भी पेदा की है। 
उन्हे और हिन्दुस्तान की जन-सख्या देखते हुए हम कह सकते है कि आज की 
हालत मै हिन्दुस्तान को या तो नेतिक शक्ति बटानी चाहिए या तो निस्तेज हो 
जाना चाहिए | हमारे सामने यही रास्ता है। इसीलिए, मै बार-बार कहता हूँ कि 
हमें नैतिक शक्ति बढानी होंगी, उस टिशा में काम करना होगा । हम कोई अन्य 
पढते है, कई शब्दों का जप करते है। इससे कुछ मानसिक बल मिल सकता है । 
परन्तु उतने से काम नहीं होगा। काम तो तत्न होगा, जन्न हमारे समाज के अत्यन्त 
मह्व्व के बडे-बडे मसले हल हो, जिनके हल के बिना मानवता उठ नहीं सकती 
है। ऐसे मसले हमे शान्ति के तरीके से, प्रेम से या अहिसा की ताकत से हल 
करने चाहिए | 


भूदान का इतिहास 


इसी बारे में सोचते सोचते यह भूदान-यज् मुझे सूका | अवश्य ही वह बात 
सहज ही सूझ गयी, लेकिन उस बारे में वर्षों से मेरा चिन्तन चलता रहा । मै 
अभी उसका थोंडा-सा इतिहास कहँगा। गाधीजी के प्रयाण के बाद में शरणा- 
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थिया ओर मेव लोगों की सेवा के लिए, दिल्‍ली पहेँचा। बहोँ कुछ अनुभः 
आये | एश्रविम पाक्िन्तान से जो शग्णार्थी आफे, उनमे हरिजन भी बहुत थे । 
हग्जिनों ने जमीन वी मॉग की | उन्हें जमोने मिलनी चाहिए, इस बारे मे कष्ट 
चचा हुईं | उनकी मांग मजूर्‌ नहीं हो रही थी। आउहडिर पजाब सरमर वी तप 
से आज्वासन टिया गया कि हम हरिजनों के लिए कुछ लास एफकड जमीन टे 

आश्वासन राजेन्द्र बाबू ओर दूसरे सज्जनों के ममन्न िया गण, जिनम मे 
भी एक था। वह शुक्रवार का दिन था| उसके बाठ मुझे प्रार्थना के लिए शज- 
धाट पर जाना था। वहाँ मेने जाहिर क्यि कि बहुत खुशी वी शत हे कि 





पजाण की सरकार का अमभिनन्दवन स्रता हैं | 

किन्तु उसके एक-ठो महीने वाद दूसरी ही बात सुनने को मिली झि बह न 
हो सकता । इसके कई कारण होगे, लेक्नि हरिजन इससे बहुत दु जी हुए 
रमेश्वरी नेहरू को तीत्र वेदना हुई । वह मेरे पाल आजर कहने लगी कि हरिजन 
सत्याग्रह करना चाहते है, तो क्या उन्हें सत्याग्रह करने देना चाहिए” उस्हे 
जमीन न देने मे यह ठलील दी गयी थी कि पामित्तान ने जो शप्णा्ी आपे 
है, उनमें जिनके पास वटाँ जमीन नहीं थी, उन्हें यहाँ मी वह नहीं दी जा सफ्ती । 
जिस नमूने पर वे वहाँ रहते थे, उसी नमूने पर यहाँ रह सकते है। बसे हमारे 
पास जमीन ही कम है। इसलिए उनके पास वहाँ जितनी जमीन थी, उतनी 
तो हम यहाँ नहीं दे सकते ह, कुछ कम ही ठेंगे । धसलिए, जिन हरिजनों को वर्च 
व्रिल्कुल जमीन नहीं थी, उन्हें जमीन देना एक प्रमार का अन्याय टोगा ।! पर 
टलील बलवान थी या दुर्बल, इसम में न पट्टेंगा | परन्तु इतना तो सच टी है जि 
जो एफ वादा किया गया, वचन ठिया गया, वह द्वद गया। में सोच में पह गया । 
मेने हरगिजनों से कय कि देश की आ्राज की हालत म मे आपने सयात्ररः करने 
वी सलाह नहीं ठे सकता। आपको इस मसले पर में अ्रमी मदद नहीं पहुँचा 
पाता, इसका मुझे हु-ख है। लेम्नि मेरे मन में बह छत, यह सुत्र भावना री कि 
कोट ऐसी युक्ति सक्सननी चाहिए, जिससे चेजमीनों को जमीन मिले | इसी प्रसुम- 
भावना को तेलगाना में मौज मिल गया ओर एक आन्दोलन यारम हो गया । 
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भूदान से देश की नैतिक शक्ति बढ़ेगी 
यह एक ऐसा मसला है, जो बहुत ही बुनियादी है। हिन्दुस्तान के लिए तो 
हे ही, लेकिन एशिया के दूसरे देशो में भी है। ऐसे मसले को अगर हम अहिसा- 
त्मक तरीके से कुछ हल कर सके, तो उससे अहिंसा की ताकत, नेतिक शक्ति 
बढेगी। इसी दृष्टि से मैने इसकी तरफ ठेखा है । इसके कई पहलू है। यह एक 
पेचीदा सवाल है। इसमे आर्थिक सवाल भी आते है। में आहिस्ता-आहिस्ता 
उनका चिन्तन करता गया। देखा, भूदान-यज से बेजमीनों को जमीन मिलती है, 
एक मसत्य हल होता है। इस काम का जितना महत्त्व है, उससे बहुत ज्यादा 
महत्व इस बात का है कि एक तरीका हाथ में आया। अहिसा की शक्ति निर्माण 
करने की एक युक्ति हमारे हाथ में लगी । इस युक्ति को हाथ से जाने न देना 
चाहिए, उसका पूरा उपयोग कर लेना चाहिए.। इससे अहिंसा की शक्ति पर 
विश्वास बैठेगा ओर उसके परिणामस्वरूप हिन्दुस्तान में आत्म-विश्वास, आत्म- 
निष्ठा पैदा होगी | फिर दुनिया पर उसका असर हो सकेगा | फिर हम हिम्मत के 
साथ कह सकेंगे कि भारत की नेतिक शक्ति का दुनिया को बचाने मैं उपयोग 
टोगा । इसी दृष्टि से इस काम की ओर देखिये । 

मै बार-बार कहता हूँ, मेरे सामने एक दृश्य ही है--जैसे मै आँख से देखता 
हैँ. । इसलिए कहता हूँ कि अमी हमारे सामने दो साल की अवधि पडी है। इन 
दो सालो में भूमि के मसले का कुछ हल हो जाय, एक सूरत पैदा हो जाय । 
जैसा मैने कहा कि छुठा हिस्सा जमीन हासिल हो, यह ज्यादा मॉँग नहीं है । इतना 
अगर हो जाय, तो उससे हमारी ताकत बढेगी। और किसी विचार से इसकी 
तरफ मत ठेखिये । इसमें अपने पक्षु के लिए क्‍या लाभ हो सकता है; व्यक्तिगत 
लाभ क्या हो सकता है, इस तरट न देखते हुए. केवल सेवा की भावना से देखिये । 
इससे अहिसा की शक्ति बढेगी, विश्व-शान्ति में मदद मिलेगी, ऐसी भावना से 
"देश की सारी ताकते ढों साल के लिए. इसमे लगाइये | मान छीजिये कि दो साल 
हम इस मसले का हल निकाल लेते है, तो सारी दुनिया कबूल करेगी कि 
अहिसा की शक्ति का सामाजिक क्षेत्र मे आविर्भाव हों गया। उसके परिणाम- 

स्वरूप हिन्दुस्तान के दूसरे मसले भी हल हो सकते है। 
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भूदान से नया उत्साह 

इन दिनो हमारे जो भाई रचनात्मक काम में लगे है ओर मेरी सलाह लेते 
है, तो में उनसे कहता हूँ कि वह सारे रचनात्मक काम तो शास्रा-पारिव्ल् हे, 
य्हनियाँ हैं. ओर यह मूलग्राही विचार है। दम जड को हम पफ्ड रखेंगे, ता 
इसके आधार से बाकी के सारे रचनात्मक काम ओर स्वोदव दिचार फेरगे, फ्रलेग | 
नहीं तो चार साल पहले सारे रचनात्मक काम ररनेवालो मे मायूसी पेल गयी 
थ्री, यह आप जानते ही है। वे समझे थे कि इससे कुछ नहीं होगा । गावीजी 
का विचार श्रमी हमारे सामने तो खतम हो गया। आगे कभी वह आ जाय, तो 
आ सकता है, परन्ठु अभी हमारे हाथ से कुछ नहीं होगा। कुठु लोगो ने तो 
हमसे यहाँ तक कहा कि हम यह प्रार्थना बगरह न छोडेंगे, क्योकि आदत हनी - 
लेकिन हम समझ गये है कि ये चीजे हिन्दुस्तान में ने चलेगी |? लेकिन आज 
चार साल के बाद मै देखता हूँ कि मायूसी नहीं रही है ओर देश में उत्साह आ 
गया है। अगर हम इस उत्साह का ठीक उपयोग करे ओर इस दृष्टि से एस ओर 
टेखे, तो हम समभते है कि इससे ठेश में एक बठी चीज बनेगी । 


दान-पत्र विश्व-शान्ति के लिए वोट 


मैने जब यह कहा कि “जो भूढान में प्रेम से ओर सममम-ब्रूकसर जमीन देगा, 
उसका दान विश्व-शान्ति के लिए वोट होगा--बह विश्व-शान्ति में मदद करेगा, 
तो एक झखबार ने उस पर टीका करते हुए लिखा “कभी-फर्मी विपेकी पुरुष या 
भी विबेफ छट जाता है ओर वे उत्साह में आकर या आन्दोलन के प्रवाह: 
#>ते हुए कुछ ऐसी बाते बोलने लगते €। विनोद ने कटा हे कि भूदान से विश्य 
शान्ति स्थापित हों सकती हे। पर विश्व-शान्ति के साथ भ्रटान का सम्म्न्ध ही 
क्या है ? यट तो ऐसी ही बात हुई कि जेसे गाधीजी ने कटा था कि परे ब्म- 
बख्तो, यह जो भूकम्प हुआ, बह तुम्हारे ओर हमारे पाप का फल श प्गोर बट 
पाप है ग्रख्यृश्यता । इसलिए, उसे मियाना हमारा क्लव्य हैं। जेसे गराथीजों ने 
भूकम्प के साथ अस्थृश्यता को जोड दिण, उसी कोटि का उिनोया या यह बाक्‍़य 
है ।” उस भूकम्पवाली बात में में नहीं पडना चाहता। उसमे भी कोई सचस्य 
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है या नहीं, यह एक गहरा विचार है। फिर भी में यह नम्नता के साथ कहना 
पे प्री [ 


चाहता हूँ कि मेरी मिसाल उस भूकम्य वाली मिसाल की कोटि की नहीं । 
भारत की शक्ति नेतिक शक्ति 

तो, अब हिन्दुस्तान में आशा पैद हुई है। एक तो हिन्दुस्तान का इतिहास 
ओर फिर गावीजी ने हमे जो तरीका सिखाया वह तरीका, जिससे हमारी स्वराज्य 
प्राप्ति आदि सब जानी हुईं बातें है! बसे आजादी की लडाइयों दुनिया के दूसरे 
देशों मैं भी लडी गयीं, पर हमारा अपना एक ढंग था। फिर परमेश्वर की कृपा 
से हमे जो नेतृत्व उपलब्ध हुआ, उन सबकी वढोलत हिन्दुस्तान की आवाज आज 
भी दुनिया में कुछ काम करती है। हम यह नहीं कहते कि दुनिया को आकार 
टने की शक्ति हममे है ओर ऐसा अहकार रखना भी नहीं चाहिए, परन्तु यह स्पष्ट 
है कि आज हिन्दुस्तान की आवाज कुछ काम कर रही है। वह नैतिक आवाज 
ही है। नहीं तो हिन्दुस्तान में आज कौन-सी शक्ति है? भोतिक-शक्ति हमारे पास 
क्या है * हमारी सेना कितनी छोटी है। दूसरे बड़े बडे ठेशों के पास जो सारा 
शत्र-सभार है, उसकी तुलना में हमारी कोई शक्ति ही नहीं । आज हिन्दुस्तान के 
पास ब्डी दोलत भी नहीं है । हा, वीरे-धीरे वढ़ सकती है । कुल मिलाकर हमारे 
पास न भौतिक शक्ति है ओर न दौलत, उस हालत में भी अगर हमारी कुछ-न- 
कुछ आवाज सुनाई देती है, तो इसका कारण सिवा इसके क्या हो सकता कि 
यहाँ नैतिक शक्ति का थोडा सा आविर्माव हुआ । वह शक्ति बहुत बढ़ेगी, अगर 
हम यह अहम मसला शान्ति के तरीके से हल करे | 

दुनिया की आँख भारत की ओर 

आखिर दुनिया के लोग इस काम को ठटेखने के लिए क्यो आते है ? मेने 
तो कभी कुछ प्रचार नहीं किया | न मैने कभी अग्रेजी मे कुछ लिखा ओर न 
विदेश के साथ मेरा कुछ पत्र-व्यवह्ार चला, लेकिन “अब तो वात फेल गयी !” 
क्यों फैल गयी ? इसीलिए कि इसमे एक ऐसी चीज है, जिससे दुनिया आश्वासन 
पाती है। आज दनिया प्यासी है। आज ढनिया के दसरे सुल्फी में मी ऐसे मसले पडे 
है। वे चिना शस्त्र के हल नहीं हो सकते, ऐसी मान्यता हरणक ठेश में है) अशान्ति 
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हि. ७ 


| कोई नहीं चाहता, फिर भी सत्र देश लाचार हो शत्नात्न व्टा से है। हरारे 
छूटने की कोई तस्दीव हाथ आबे, तो डुनिया उनसे चाहती है। इसीलिए डे 
शका हो रही है कि सभव है, भूढान में ने ऐसी ताकत निफल पड़ें। अभी तो 
यहाँ कोई बडा काम नहीं हुआ, जरा-सा ही हुआ है । लेसिन जो हुआ, वह एऊ 
विशेष टग से हुआ है | इसलिए उुनिवा सोचती है कि शायद इसमे कोए गर्भित 
शक्ति ( पोटेन्सिपल ) हो । इसलिए अगर आप हम सत्र भार-भाद इसे हाथ से 
ले, लोगो के पास पहुँचे और प्रेम से जमीन मांगे, तो क्तिना व्मम होगा | ह० 
किसीकों धमक्ाकर नहीं मॉगना है, प्रेम से ही मॉगना है। मेने एफ्डों जगह 
पर वमफ़ाने की बात सुनी, तो कहा कि बमजने से हो काम हों जाता, तो उत्क 
लिए. हमारी कया जरूरत है * वह करनेवाले चहाढुर तो दुनिया में बहत पडे है | 
उसके लिए हमे गॉवब-गाँव घूमने वी क्या जरूरत है ? इर्सालए हम तो लोगों > 
प्रम से समकाना और कहना चाहिए कि उससे विश्व-शान्ति री स्थापना होगी 
विज्व-शान्ति के लिए छुठा हिस्सा दान दो | 
दान पूर्ण बिचार से ही ग्राह्म 

इस तरह जरा दूर की, विश्व व्यापक दृष्टि रखेंगे, तो काम शेगा | फिर बाज 
जो छोटी छोटी बाते, पक्न मेंद चलते है, उन्हें हम बल जायेंग। अवश्य ही 
उनका भी कुछ मल्य है, पर दस समय हम जरा उन्हे भूल जायें, तो एक पड़ी चीज 
हो सकती है। मेने जय सुना कि एक्टाो जगह कुछ कार्बयर्ताओं ने म्सिीयो 
बमकाया ओर क्या कि 'ढान न ठोगे, तो ठम्टाप सला नहीं शेगा,, तो बिच « 
मेंगेर वी मीटिंग म--जों समसे बडी सभाओं में से एक थी-मने जात्रि विया 
कि अगर कोर्ट डरा-बमकाक्र आपसे जमीन मांगे, तो आप हमिज न दीजिय्रेगा 
टस तरह म जमीन का एक छोटा डुक्ठा भी नहीं चाहता । जो कुछ मिले, पह 
पृर्ण विचार से मिले, तमी उसकी कीमत है। बट द्यान में राबकर हम संतयो 
काम करना चाहिए । 
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सत्य का अविकार 
इस वक्त काग्रेस की तरफ से मेरे पास एक पत्न आया, जिएम वाग्रेस के ध्यपि 
समारम्स म थाने के लिए निमत्रण था। इस तरर सर साल निम्बण आता 
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है। मै जा तो नहीं पाता; फिर उसका कुछ खास उत्तर ढेने की मी प्रेरणा नहीं 
होती । इस वक्त भी ऐसा ही होता । मेने कोई खास सम्यता का बन्धन तो नहीं 
माना है ओर बावजूद गाघीजी की उगति के, मे असम्य ही रहा) लेकिन इस समय 
ऐसा हुआ कि जब आवडी में काग्रेस द। अधिवेशन होने जा रहा था, उस समय 
एक शख्स, जो कि आवडी जा रहे थे, बीच मे मुझसे मिलने आये ) मुझे लगा 
कि ईश्वर का इशारा हुआ ओर सुझे जवाब ढेने का मौका मिला है। इसलिए 
मैंने एक पत्र लिख भेजा, उसमे एक वाक्य यह था कि “एक शख्स धूम रहा है 
ऐसी आशा से कि आप उसकी मदद में कभी-न कभी दोडे आयेंगे। वह समभतता हैं 
कि आपसे मठ पाने का वह हकद्वार है।” उसके उत्तर में हमारे ठेबर भाई ने कह 
कि “विनोत्रा को इस तरह हमसे मदद पाने का क्‍या हक ओर क्या अधिकार 
है ?” अब पहली मचा मे इस सभा में आ रहा हैं, ऐसे मनुष्य को यहाँ के लोगो 
से मदद पाने का क्या अधिकार हो सकता है ! लेक्नि अधिकार है | वह सत्य का 
अधिकार है, जो सबको कबूल करना होगा । 


अल्लाह का दशेन 

हिन्दुस्तान में श्राज भूमि का बेंटवारा गलत हुआ है, भूमि-हीनों का भूमि 
पर हक है, यह सबकी कबूल करना होगा । मैंने वह विचार बार-बार दुह्राया है 
ओर इस सभा में भी दुह्राऊँगा, क्योंकि वह मेरा मत्र-जप है कि जैसे हवा, पानी 
और सूरज की रोशनी भगवान्‌ ने पैदा की है ओर सबके लिए है, वेसे ही जमीन 
भी भगवान ने पेंदा की ओर वह सबके लिए है। भगवान्‌ ही उसके मालिक हों 
सकते है, मनुष्य नहीं | जो मनुष्य अपने को उसका सालिक समझता है, वह 
इज्वर का विरेव करता है । मै लोगों के पास जाता हूँ, तो यही सममझाता हूँ । 
किसी घर में बूढ़ा मनुष्य हो, तो मै डसका बच्चा बन जाता हैं. और उसे कहता 
हैँ कि आपके चार बेंटे है, तो में पॉचर्वाँ हैँ और आपके पॉच बेटे हैं, तो मैं 
छठ हूँ | किसी घर में जवान भाई-भाई हो, तो मे करता हूँ. कि में आपका एक 
भाई हैं, मुझे अपना हक दीजिये । 

एक किस्सा याद आरा रहा है। हम एक मुसलमान भाई से जमीन मॉगम गये 
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थे| उसके पास काफो जमीन यी ओर उसने कुछ देना भी क्‍्वल किया था। 
मैने उसे समझाया कि छुठा हिस्सा देना चाहिए. । उसने प्रद्धा : आपका उद्ल 
क्या है ” मैने समझाया « अक्सर हर घर में पॉच भाई होते है, ऐसा में मानता 
हैं, इसलिए में छुठा भाई बनकर छुटा हिस्सा मॉँगता हैं ।” उसने कटा: 
पबिल्कुल ठीक | हमारे घर में हम पाँच ही भार ६, परत हम मुसलमानों में बटना 
का भी अधिकार होता है। हमें दो बहने है" * जहों यह बात उसके सह से निय्ल पड़ी, 
मेने उसके चेहरे की तरफ देखा | मुझे उसके चेहरे में अल्लाह का दर्शन हृदय । 
उसी क्षण मेने कहा ; आपकी बात मुझे मजूर हैे। आप सात भाई-यदन ४, 
तो में आठवों हुआ । मुझे व्यों हिल्सा टीजिये।! उसने भी फोरन क्यूल मर 
लिया ओर आठवों हिस्सा दे दिया ! 

किस्सा मेंने इसलिए सुनाया कि हिन्दुस्तान का दिल ब्तिना प्ित्र <, टचजा 
इससे मान होता है। में कहना चाहता हूँ कि मे अत्यन्त कठोर-टुदय हैं । मुझ पर 
न किसीकी मृत्यु का परिणाम होता है शोर न किसीक जन्म वी सुशी | मोर 
बीमार पड़ता है; तो मुझे बहुत चिन्ता नहीं होती। लेकिन भूदान-बज मेथों 
अनुभव आये, उनसे में अत्यन्त कोमल बन गया, मेरा हृदय बहुत थोद़े मे द्रवित 
होने लगा, मुझे भक्ति लाम हुआ। जो मक्ति-लाभ एवान्त चिन्तन ओर ध्यान- 
साथना में भी नहीं हुआ, बह इसमें हुआ। मेरा दिल कोमल ओर नग्न हो गया । 
बहत ही पवित्र अ्रनुभव आये। लोगों की चित्त-शुद्धि का भान हुआ, तो मेरे 
ध्यान में आया कि अपने टेश मे एक शक्ति पढी है। बट करत से आयी, बट 
जानने के लिए, तो इतिहास में जाना पडेगा। परन्तु देखता हैँ ऊि ब्श मे एऊ 
शक्ति है, जिसफे आवार पर हम अपने देश को मजबूत बना सस्ते ८। परमेश्यर 
की कपा से हमारे देश में दूसरी शक्तियों कम है । 


हर कोई देनेवाला हे. 


“दे अरु मोर, तोर ते साया--मे-मेंस और व्‌ तेरी, बह संत माया ५ 
यह बात टिन्टस्तान के हर कान में पहुँची हैं। यों तक कि यह भाव्ना ट्िन्दुस्तान 
के पहनी तक भी पहुँची है। वे मानती है कि हमारा जो जीवन चलता ८, वह मिच्या 
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है| और विनोवा जो कहता है कि मालकियत गलत है, भूमि पर सबका हक है, 
वह बात भी ठीक है। मुझे आज तक एक भी शख्स ऐसा नहीं मिला, जिसने 
इसका सण्डन किया हो ) कोई मोह के कारण न ठे, तो दूसरी वात है। मै मानता 
हूँ. कि जो आज नहीं ढेता, बह इसीलिए नहीं देता कि वह कल देनेवाला है। 
कोई आज नहीं मरा, इसलिए मुझे; पक्का विश्वास हो जाता है कि वह कल 
मस्नेवाला है। इसलिए जिसने आज दान नहीं दिया, वह कल ठेनेवाला है, ऐसा 
विश्वास मेरे मन में है। उसके लिए, दान लेना लाजिमी है। हिन्दुस्तान के हृठय 
में ही यह वात है। 


दो साछ का समय दीजिये 


इसलिए, मेरी आपसे माँग है कि आप आगे के दो साल इसमे लगा दीजिये, 
तो फिर इसका परिणाम दोख पडेगा। में हरणक से दो खाल की मोंग करता हूँ । 
एक भाई ने सुभसे पूछा : आप कहते है. कि सब छोडकर इसमे आइये, तो क्या 
सब्र कुछ छोडना चाहिए ” मैने कहा: लिटर किलेथ स्पिरिट सेवेथ--जग 
बुद्धि का उपयोग करना चाहिए, इसका अक्षरार्थ न लेकर भावार्थ लेना चाहिए | 
भावार्थ से में कहना चाहता हूँ कि हम जितने काम समेट सकते है, उतने समेयने 
में स्वनाव्मक काम का मल्ा है |? जब्न कोई रचनात्मक काम करनेवाले माई मुझसे 
पूछते है कि 'क्या हम इसके लिए अपने सब काम बन्द करें ? तो मैं नम्नता 
से कहता हूँ. “भाई, मेरा साग यौवन, जीवन के तीस वर्ष रचनात्मक काम मै 
गये । वही में आपके सामने आज कट रहा हूँ कि यट बुनियादी चोज हाथ में 
लीजिये, तो वाकी के सारे काम फलेंगे। यह मत समभिये कि इसमे बुद्धि नहीं 
है, इसमें गहरी बुद्धि है। इससे ताकत पेदा होनेवाली है, नहीं तो हमे पूछता ही 
कौन था ? हम खादी की बात करते ये, तो हमें कौन पूछुता था ? लेकिन आज 
पूछते है। वैसे 'सवोदय' शब्द जब से निकला, तब से लोग कहते है कि यह बहुत 
अच्छा शब्द है, परन्तु आज अमल में नहीं आ सकता। यह विचार अच्छा है, 
पर अव्यवहाये है। लेकिन आज लोगो को शका हो रही है कि यह अच्छा 


। 
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वेद हो रही है क्रि इस जमाने म भी इसके अनुसार ऋुद्ध 
मे चाहता हैँ कि का्रेस इस काम को उठा ले ओर पत्नग्हित गे 
पन्नों का सहयोग ले ओर इसे अपना ही काम समझकर करें। बसे काप्रमबालो 
में काफी मठढ वी हैं। परन्तु टसे अपना निज का व्मर्यक्रम समझकर न॒त्यतनस्थित 
टग से एक 'दारगेट' ( लक्षत ) बनाकर सत्र लोग इसमें लगते ह, ऐसा दृश्य 
टेखने को मिले, ऐसी मेरी प्रार्थना है ।? 
चेदखली मिटाने का कास उठाइये 

इसीके साथ जुडी हुई और एक चीज है। उसक्रे बरैम भीम छुछु कट 
ठेना चाहता हूँ । हिन्दुस्तान में वेठ्खलियाँ बट रही ह। त्सम भूटान का जोई 
कसर नहीं है। किन्तु लोगों के मन में डर पेंदा हुआ है कि पोर्ट कानून बनेगा, 
न मालूम क्या कानून बनेगा और कब्र बनेगा ? और उसके परिणामत्वरूप 
बदखलियों शुरू हुई है। भूढान-वन के लिए इसमे जिम्मेवारी आती 6, क्वोजि 
भूटान से हम उन पर असर नहीं डाल सके | उमलिए हमने धान मे पह कार्य 
क्रम मान लिया है कि जिस क्सीने दूसरे को व्रेदखल किया हो और 
परिणामस्वरूप वह भूमि हीन वन गया हो, तो हम थूमियालों के पास पहुँलेग 
ओर उनसे प्रार्थना करेंगे कि आप बढान में जमीन दीजिये, ताकि हम यह 
जमीन डसीकों 5 देंगे, जो बेदखली के कारण बेजमीन हुआ है। इससे आपसे नो 
एक गलत काम हुआ, वह डुस्स हो जायगा और उसके अलावा पायनता भो 
भी पैदा होगी--ढान भी बनेगा | इस तरह हम लोगों को समभाते है, शिर भी 
कई जगह इसका परिणाम नहीं हुआ । तय मुझे भमि हीनो से कहना पड़ा कि 
(तुम अपनी जमीन पर डटटे रहों | अगर तुम्हारा मानना सर्दी हे कि तुम उस 
जमीन पर दस-दस साल से काम करते हो, वो सत्य पर उठे रटो, चाटे मालिक जो 
भी करे ।! इससे थूमि-हीनो को ही तकलीफ हो सकती है| लेकिम ऐसा जटने ही 
नीोचत मुझ पर आयी ओर लाचार हो मेने बह कट दिग। इसलिए में चाहता 
हैँ कि वेदसली मिटाने व्य काम भी कांग्रेस उठा ले। भदान-यत्ञ ओर केपलियोँ 
मिटाना, दोनो मिलाकर एफ ही काम है। उसी बुनियाद पर हम आगे जाम 
क्ग्नाहे। 
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आसदान 

भूढान-यज में एक अद्भुत बात हुई है, जिसकी आशा लोगों ने कमी नहीं 
की थी, लेकिन मेरे मन में था कि कभी-कमी वह जरूर होंगा। वह बात है, गाँव 
की कुल जमीन गॉव की बनना । गाँव के कुल लोग कुल जमीन का दान, सर्वस्व 
दान दे, फिर जमीन गाव की हो ओर गाँववाले जैसा चाहे, वेसा प्रयोग करे | 
हम कहते थे कि ऐसे दान हमे मिलने चाहिए. ओर साथ ही छठे हिस्ते की भी' 
माँग करते थे, जो प्राथमिक माँग थी। मुझे कहने मे खुशी होती है कि अरब तक 
१०० से अधिक पूरे गाँव दान मे मिल चुके है। जिनमे कुछ छोटे है, तो कुछ 
बडे | इस तरह अब हवा तैयार हुई है, तो काम बढ सकता है। इसमें जीवन का 
बिलकुल ही नया दशन हो सकता है। भूदान के साथ सम्पत्ति-दान, कूप-दान 
आदि मी निकले हैं। उन्हें भी हमे आगे बढाना है। यह तत्व मान्य करना है 
कि हर मनुष्य को उसके पास जो कुछ सम्पत्ति है, उसका एक हिंस्ता समाज को 
अरपण करके ही वाकी के हिस्से का भोग करना चाहिए] यह एक जीग्न- 
विचार है | आल 

अहिसा ओर कानून 

हम आपसे दो ही साल की मॉग कर रहे है। कोई भी कबूल करेगा कि 
भूमि का मसला दस साल में हल हो, तो भी जल्दी ही कहा जायगा। फिर हम 
तो दो ही साल की वात करते है | दो साल जोर लगाने के वाद जो कुछ बचेगा, 
वह सरकार के जरिये होगा। तब तक इतना वातावरण तैयार हो जायगा कि 
उसके बाद बननेवाला कानून अहिसा में ही आ जायगा । उससे कुछ नुकसान न 
होगा, बल्कि लाम ही होगा । अहिंसा में यह बात आती है कि आखिर में कानून 
की मुहर लगेगी । लेकिन आखिर में भी कानून से थोडा भी करना पडा, तो 
हम मानेंगे कि हमें पूर्ण यश नहीं मिला । अगर इस यज्ञ से ही यह काम हुआ, 
तो में मार्नेंगा कि पूर्ण यश मिला। मैने तो कहा है कि इससे ससला हल 
हुआ, तो में ना्चूंगा। लेकिन इससे काफी वातावरण तैयार हुआ और फिर 
कानून बना, तो भी मुझे खुशी होगी। हम तो चाहते है कि यह मसला इसी 
तरह लोक-शक्ति से हल हो | 
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रु 


कुछ दिन पहले कम्युनिस्टों से बोलने का मौका आया था। उन्होंने कह झि 
आपका काम ठीक चल रहा है, ऐसा आप सममभनते है, तो हम सी आशा श्स्ते 
हू कि आपको यश मिले। परन्तु हम चाहते है झि सरजार पर दयाब आये ओर 
काबून बने | मेने कह्य कि ठवाव लाने री जरनरत नहीं है) ससफार पर दयाव तो 
आज भी था रहा है) लेक्नि सरकार पर द्वाव श्रावा ओर रग्यारी शक्ति से 
काम हआ, भूदान यज्ञ के परिणाममस्यत्प सरकार को सावन बनाना पडा, तो 
आप उसे प्रणु यश कहग ॥ लेक्नि मे जमे खाचा बश कहंगा। जिले शाप प्र 
यश मानते है, उसे में आवा यश मानता ह्। मेगा प्रण बश टसीम होया कि 
यह मसला प्रेम ओर जन-शक्ति से ही हल हो । 

परमेश्वर के हाथ से फलदान होता है। सिन्‍्तु जिसने प्रग्णा ठो, बट पलदान 
भी करता है, इसी श्रद्धा से हम आपसे मित्र के नाते मदद चाहते ह। आप 
अधिक-से-अविक शक्ति इसमे लगा, तो हमारे देश में एक वा भागे बाय 
सम्पन्न होगा । 


अंह्म पुर 
ह-णज-जण 


है 


शासनहीनवा ; सुशासन : शासन-पुक्ति : २६ ; 


आज एक कार्यकर्ता ने सवाल पूछा कि सरकार का खरूप कैसा होना 
चाहिए ? लेकिन यह तो लोगो की हालत पर निर्भर है। मान लोजिये कि किसी 
ऊठ्म्ब में त्रिलकुल छोटे-छोटे बच्चे ओर जवान माता-पिता है। वहाँ माता-पिता 
की आजा ही चलेगी ओर छोटे बच्चों को उनकी आजा में रहना पडेगा, यही उस 
कुठुम्ब का खरू्प होगा। जिस कुठम्त में लड़के बिलकुल छोटे नहों है समझदार 
हो गये हे ओर माता-पिता प्रीढ होकर कुछ काम कर सकते हो, वहाँ दोनो के 
सहयोग से काम चलेगा, केवल माता-पिता की आजा नहीं चलेगी--उस कुठम्त 
का स्वरूप यह होगा । ओर जिस कुठम्ब्र में लडके प्रौद़् ओर माता-पिता बिलकुः 
बूढ़े हो गये हो, वर्हों लडके ही सारा कारोबार चलायेगे। माता पिता सिफे सलाह 
देंगे--न उनकी आजा! चलेगो, न उनका बच्चों के साथ सहयोग टोंगा | 


सरकार का स्वरूप जनता की शक्ति पर निर्भर 


इस तरह कुटुम्य का स्वरूप सिन्‍्न-मिन्‍न प्रकार का होगा। लेकिन तीनों 
हालते मैं उसका मुख्य तत्च प्रेम ही रहेगा ओर उसे बाघा न पहेँ चे, इसी दृष्टि से 
उसके बाह्य खरूप में बदरू होगा। जैसे कुठुम्ब का मूल-तत्त प्रेम हे, वैसे ही 
समाज का मूल-तत्वय 'सर्वोदियं होना चाहिए । 'सर्वोद्य' समाज का मूलतत्व 
दिखाने का एक उत्कृष्ट शब्द है। जिस समाज में प्रजा-जन बिल्कुल अजानी हो, 
उन्हे सोचने की शक्ति प्राप्त न हुई हो, उस समाज की सरकार के हाथ में ज्यादा 
शक्ति रहेंगी और लोग सरकार से सरक्षुण की अपेक्ष रखेंगे, जैसे छोटे बच्चे 
माता-पिता से सरच्षण की अपेक्षा रखते है | जहाँ प्रजा की दशा अ्रजानी की ओर 
हालत कमजोर हों, बहों की सरकार सवोद्प्र चाहनेबाली, लेकिन कल्याणुकारी 
सरकार होंगी। उस सरकार को 'मॉ-बाप सरकारों का सखरूप आयेगा। किन्तु 
जैसे जैसे प्रजा की शक्ति, योग्यता ओर जान बढ़ेगा, प्रजा में परस्पर सहयोग का 
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माहा बढ़ेगा, वेसे-ही-वेसे सरकार की जरूरत कम होती जायगी। फिर सरकार 
आज्ञा देनेवाली नहीं, वल्कि सलाह वेनेवाली सन्‍्था बन जाग्गी | इस तर जेसे- 
जैसे जनता का नैतिक स्तर ऊपर उठेगा, बेंने-दी-बेने हुकूमत जी, हक़॒मत चलाने 
की शक्ति लीण होती जावगी--हुकूमत कम होती जाबगी | आविर मे तो दम 
यही आशा करते है क्रि हुकूमत मिट नी जावगी । 
शासनद्वीनता, सुशासन ओर शासन-मुक्ति 

सर्वोव्य के अन्तिम आदर्श में हम शासन मुक्त समाज की वरूज़्यना करते है । 
हम 'शासन-हीना शब्द का प्रयोग नहीं करते | शासनहीनता तो फई समाज म॑ 
होती है, जहाँ अन्वाधुन्व कारोब्राग चलता है। जहों कसी प्रसार को व्यवस्था 
नहीं होती, दुजन लोग चाहे जो करते हैं, उस अवस्था वो शासन-हीन जत 
जायगा | ऐसा शासन-हीन हमाग आहर्श नहीं । हम तो चाहते है कि शासन- 
हीनता मिटकर सुशासन! हो और उसके बाद सुशासन मिट्क्र शासन मुक्त समाज 
बने | शासन-मुक्त समाज म व्यवस्था न स्हेगी, सी बात नहीं । उसम व्ययत्था तो 
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रहेगी, पर वह गाँव गाँव में वेंटी रहेगी | उसमे टठ की आवश्यम्ता नर्ीं रहेगी | 
समाज में कुछ नैतिक विचार इतने मान्य होगे कि वे समाज के झ्ाचग्ण में. आये 
होंगे, समाज के छोटे-छोटे लडकी की भी उसको तालीम मिली दोगी। एसने 
समाज के लोग खुद होकर नेतिक विचार का मानकर चलेगे। वह समाज स्वपर- 
शासित होगा । 
चोरी ओर सम्रह 

आज लाखो लोग चोरी नहीं करते, तो वह इसलिए नहीं करते कि 
चोरी के विर्द्ध कोट मनन है। वाब्न है तो ठीक ही हैं, पर लाखों लोग 
इसीलिए चोरी नहीं करते कि 'चोरी करना गलत हैं! यर नैतिक विचार उन्हें 
मान्य है। जैसे आज चोरी करना गलत है, यर॒ मान लिया गया। ससलिए 
तब लोग चोरी न झरना सहज ही मान लेते हे--चाहे कसी द्एड था 
कानून का भय न हो, तो भी बेचारे चोरी न करेंगे । उसी तरर लोग मग्रटो थनो 
भी बुरा मानने लगेगे | वे अपने पास सम्नह न करगे। कुछ सत्॒र हे जायगा, 
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तो फौरन बॉट टेंगे। जिस तरह आज समाज में व्यमिचार बहुत बुरा माना 
जाता है, लोग उससे बचे ही रहना चाहते है--चाहे उसके विरुद्ध कोई सरकारी 
कानून न भी हो, तो भी लोगो के विचार में व्यभिचार न करना कानृन माना 
जाता है। इसी तरह समाज मै 'हग्रट गलत है? यह विचार मान्य हो जायगा। 
फिर उस समाज मै “अपरिग्रह”' मी माना जायगा । तब आज के कई ममेलों का 
समाधान हो जायगा। चोरी करना पाप है! यह विचार ठीक है, पर वह एकागी 
है । किन्तु जत्र 'सग्नह करना पाप है? यह विचार मी समाज को मान्य हो जायगा, 
तो दोनो मिलकर पूर्ण विचार बन जायगा | तब समाज का स्वास्थ्य बढेगा | आज 
जिसके पास ज्यादा सग्रह है, उसीका समाज में गोरव होता है। किन्तु कल ऐसी 
स्थिति आयेगी कि जिसके पास ज्यादा सग्रह हो, उसकी अवस्था चोर जैसी 
मानी जायगी | 
सर्वोदिय-समाज की ओर 


इस तरह जब समाज-रचना का आधार “अपरिग्रह” हो जायगा, तब सरबार 
की शक्ति की भी कम-से-कम आवश्यकता पडेगी ) गाँव के लोग ही अपने गॉव का 
सारा कारोबार देख लेंगे और ऊपर की सरकार केवल निमित्तमात्र रहेगी। बह 
केबल सलाह देनेवाली सरकार होगी, हुकुमत चलानेवाली नहीं | ऐसी सरकार 
में जो लोग होगे, वे नीतिमान्‌, चरित्रवान्‌ ओर सदाचारी होंगे। इसलिए उनके 
हाथ में नैतिक शक्ति रहेगी, मोतिक नहीं। हम इसी प्रकार का स्वोदय समाज 
लाना चाहते है | हमें इसी दिशा मै अपनी सारी कोशिश करनी चाहिए | 


सुशासन की बाते शासन-मुक्ति के गम से 
आजकल समाजवादी समाज-स्चना' या ओर भी जो बाते चलती है, सारी 
'ुशासन' की बातें है, शासन-सुक्ति की नहीं । इसलिए वे 'शासन-मुक्ति? के पेट 
में आ जाती है। जैसे माता के पेट में गर्भ रहता है, तो उसे माता से पोपण मिल 
जाता है--वह जानता भी नहीं कि उसे माता से पोपण मिल रहा है--बैसे ही 
सर्वोदिय-विचार से उसके गर्भ की समाजवादी समाज रचना आदि बातो को पोंपण 
मिलता है। इसमें 'झ्रशासन! या 'शासन-हीनता' से 'सुशासनो की ओर और 


शासनहीनता सुशासन शासन-मुक्ति स्न्ज 


सुशासन से 'शासन मुक्ति! की ओर जाना है ) इस तरह हम एक-एक जठम बआगे 
बढ़ेंगे। लेकिन अ्रगर ह्माग अन्तिम आडर्श शासन-मुक्ति मा होगा, तो हम 
सुशासन भी इस तग्ह चलाना होगा फि शासन मुक्ति फे लिए गह खुली ूरहें 
जैसे सावारण अमयमी मनुप्य को यहन्वाश्रम की शिक्षा दें, तो बह एल्स्थ 
बनता ओर उसमें सबम आरा जाता है। किन्तु यदि वह प्रलम्थाश्मम में टी स्थिर 
हो जाप और वानप्रस्थाअम की ओर न बटे, तो आगे नहीं वेट सक्‍़्ता | फिर 
तो जो ग्रहस्थाअम सतबम के लिए उसे सावक हुआ, वही बाय बन जाता है | 
सागश, असयम मिठने के लिए यहस्वाश्रम की स्थापना करनी होगी श्र 
गहस्थ को अपने सामने वानप्रस्थ का थ्रार्श रखना होंगा-ग्हस्थात्रम टस तरह 
चलाना हागा कि आगे कमी-न कभी वानप्रस्थ लेना है। इसी तरह रामाज वी 
आज की हालत में हम एक तरक से शासन मुवित की ओर यान देते हुए सुशा- 
सन चलाना चाहिए ओर दूमरी तरफ से शासन मुक्ति के लिए. जनशक्ति सगठित 
करने का भी प्रयत्न चलाना चाहिए | 


हमारा दोहरा प्रयत्न 


इसीलिए, हम थ्रदान-पत्ञ में जनता की शक़्ति को जगाना चाहते २, जनता को 
अपने पैरो पर खडा करना चाहते ह€ | दूसरी ओर शगय्उन्दी के लिए. कानून ख्ने, 
ऐसी भी अपेक्षा करते है, क्योंकि शसत्रयन्दी के सिलाक काफी जनमत तथार हो 
चुका है। ऐसी हालत में अ्रगर शगपउन्दी न होगी, तो देश मे सुशानन ने शोगा-- 
दु शासन होगा, जो शामन-मुक्ति में बाबा देगा | इसलिए हम शासननक्ति चारते हुए 
भी शराययउन्दी कानून की मॉग भी करते है। लेक्नि जमीन के याने थे हम चाहते 
है कि गॉब वी कुल जमीन गाँव वी हो । इस तस्हट का वातावरण लोगो मे पढा रो, 
लोग उसे मान्य करें, इसलिए पहले कदम के तोर पर हम गाँव वी उुल जमीन का 
छुटा हिस्सा मॉग रहे हैं। हम चाहते € फ़ि लोग प्रेम ने इतना दे किगॉव से 
कोर्ट भूमि हीन न रहे | इस तरह उधर तो हम स्वतन्त्र रैति से लोक शक्ति 
सगठित करने का प्रयत्न र्सते ह ओर इधर शासन को सुशासन म परियतित 
करने की कोशिश भी करते है) 
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कानून याने समाप्तम्‌ 

गॉब की कुल जमीन गाँव की वन जाय, अगर इस तरह का सक्रिय लोक- 
मत बन जाय याने लाखों लोग मूढान दे दें, तो आगे गॉव की जमीन गाँव की 
हों, इस तरह का कानून बनेगा । वह कानून लोकमतानुसारी होगा--वह लोगो 
को प्रिय होगा, अप्रिय नहीं । मान लीजिये कि हर गाव के ८० फीसदी लोगों ने 
जमीन दान दी और २० फीसदी ल्लेग दान देने को तैयार न हुए। उन्हे मोह है, 
इसलिए, तैयार नहीं हुए, पर उन्होने विचार को तो पसन्द किया ही | उस हालत 
में भी सरकार का कानून बन सता है। इसलिए. इधर हमारी कोशिश तो यही 
रहेगी कि सारे-के सारे लोग इस विचार को पसन्द करें, ताकि सरकार के लिए 
सिर्फ उसका नोट लेना, उस पर मुहर ठोकना, इतना ही काम बाकी रह जाय | 
जैंसे हम एक अव्याय पूरा-का-पूर लिख डालते है ओर जहाँ लिखना समाप्त 
होता है वहाँ आखिर में 'समाप्तम! लिख देते है, वेसे ही जनता एक काम को 
कर डालती है, तो वहाँ 'समाप्तम! लिखने का काम सरकार का होता है। लेकिन 
लोक-शक्ति से ञ्रव्याय लिखने का काम पूरा न हो, अध्याय अधूरा ही रह जाय 
ओर उस पर भी सरकार 'समाप्तम! लिख हे, तो केवल वह लिखने से अव्याय 
पूरा नहीं होता, पूरा लिख डालने से श्रव्याय पूरा होता है। जैसे बाल-विवाह नहीं 
होना चाहिए.। इसका अच्याय हम लिख रहे थे, तो सरकार ने बीच में लिख 
डाला कि 'समाप्तम! । परन्तु वह समाप्त नहीं हुआ और आज भी बाल-विवाह 
जारी है| 

सरकार का भी एक काम होता है। अन्तिम अवस्था में सरकार का कोई 
काम नहीं होता, पर आज की हालत मैं होता है। लेकिन आज भी जनता पह 
आगे जायगी ओर जनता के पीछे-पीछे जाने का काम सरकार का होगा। इस 
तरह मुशासन भी रहेगा ओर हम शासन-सुक्ति की तरफ भी आगे बढेगे। हम 
शासन-मुक्ति की कोशिश करते है, तो कम-से-कम सुशासन तो हो ही जायगा। 
करोड रुपया प्राप्त करने की आशा रखते हैँ, तो लाख रुपया हो ही जाता है| 

युवकों का आह्वान 
इस तरह ऐसा महान्‌ उद्देश्य सामने रखकर, भूदान के जरिये जनता में 


4 


आज दा भक्ति-मार्ग २०७ 


जाकर जन-क्रान्ति करने का मोका हमे मिला है। अत हमे श्रत्यन्त उत्ताह आना 
चाहिए। बाबा चूडावस्था मे भी चार साल घम चुका और उसझ उत्साह ऊूम 
नहीं हुआ | लोग प्रछुते है कि आप उतर तक घ्रमेगे ? णत्रा कत्ता है कि गमचन्द्रजी 
को तो चोदह साल घमना पडा था, बराया तों अभी चार साल ही धमा है। 
रामचन्ड्र को रावश-बब के लिए अगर चोदह साल लगे, तो उस मम क लिए 
इतना समय लग रहा है, इसकी हमें काइ फिक्र नहीं । परन्तु टस यम वें पीले 
जो महान्‌ तख्नान है, बह दतना उज्ज्यल, इतना ब्यपऊ ब्गेर टतना पीप्ण ह 
कि हर जवान को इसमे उसाह थाना चाहिए। आर छायों जगनों काण्स 
काम में कूद पड़ना चाहिए। विचार मो ठीक से समझरर तत्जानपूर्वक 
जवान लोग इसमे कु पडेंगे, तो हम विश्वास के साथ उह सकते है कि ठो साल 
के अन्दर यह मसला हल हो सता हैं । 


टिगापहडी 
१४-७५- ०७ 


आज़ का भक्ति-मार्ग : २७; 


बहों चेतन्य-सम्प्रराप का एफ मठ है । उस मठ के एफ सेपक “मसे मिलने 
आये थे। वे भूटान यन्न मे कुछ याम यग्ना चाहते है, पतले से दुछ्ल उगते नी “| 
भूदान के बारे म॒ बहुत सहानुभति से बात करते हुए उन्होंने एफ प्रिजेष याव 
बतायी कि चैतन्य सहाप्रसु का जिस तसरद का देनिक ब्यवचर था और उनगा जो 
श्राटेश था, दीम उसके अनुसार बरदान मा का्े चल राग है। मेने घत टाया तो 
किया ही था कि में उन महापुरुषों के नक्शेम्दम पर छल “हा हैं पार उसीसे मुके 
भृदान यन्न वी प्रेरणा मिली है | फिन्‍तु खुशी वी बात है कि उ्नींव ने एक भाई 
उस ढाबे को कबूल कर रहे ह€ | हम जानते है कि हम जो भार बतान में गन 
में पड़े है, उनका आचरण उतना उत्तम बोदि का नहीं हैं, जितना बसे माम 
के लिए होना चाहिए। फिर भो रस भन्ति मार्ग पर चलने जी जोगिश 
कर रहे है । 


स्ण्प सूदाव-गणगा 
प्राचीन और अवीचीन भक्ति-मार्गे 


एक जमाना था, जब कि सारा समाज आज जितना व्यवहार मे व्यस्त नहीं 
था| जमीन काफी थी ओर लोक-सख्या क्‍म। उस जमाने में लोगों का 
ढाँचा दूसरे ही प्रकार का था| आज से एक हजार साल पहले हिन्दुस्तान की जन- 
सख्या आज ते दशमाश रही होगी | और लोग आज जितनी तगी महसूस करते 
है, उतनी उस समय न करते होंगे । इसलिए उस हालत में भक्ति-मार्ग का जो 
आरम्म हुआ, वह एकान्त व्यान-साधना से हुआ । उसते सन पर अऊुश रखने 
के लिए. मढद मिल्नती ओर चित्त की शुद्धि हो जाती थी । समाज के सामने एक 
अच्छा आदर्श उपस्थित हो जाता था। इस तरह समाज पर अपना भार न डालते 
हुए जो लोग मूर्ति की उपासना करते थे, चिन्तन-परायण होते थे, उन निर्मल 
पुरुषों से समाज को प्ररणा मिलती थी । 

लेकिन आज की हालत दूसरी है। आज हम लोगो को केवल नैतिक उपदेश 
देते रहे, तों उससे काम न होगा । आज तो हमे लोगों की मुश्किलें, दुश्वारियों 
दूर करनी होंगी, तभी उनमे सद्विचार स्थिर होंगे। जिस वक्त आसपास आग 
लगी हो, उस वक्त हम मूर्ति का व्यान करने बैठे, तो वह भक्ति-मार्ग का लक्षण 
न होंगा । उस समय तो हाथ मे वालयो लेकर आग बुझाने के लिए दौड पडना 
ही भक्ति-मार्ग का लक्षण है| जब समाज में चारों ओर दु ख का कल्लोल चलता 
हो, हम लोगों की आपत्तियों प्रत्यक्ष ठेखते हो, भूखे लोगो को भूख के कारण कुछ 
न सूमता हो ओर इसीलिए वे गलत काम करते हो, तो बैसी स्थिति में कोई शान्त 
बैठकर व्यान करना चाहे, तो भो उसे वह न सूझेगा । 


सच्चा भक्त कोन ? 
इसीलिए तुलसीदासजी ने जहाँ भक्ति का वर्णन किया है, वहाँ डसके लक्षणों 
में एक लक्षण यह भी बताया है कि गरीत्रो को मदद पहुँचायी जाय । उन्होंने 
कहा है. “शस, दस, दया, दीन-पालन ”--जों भक्त होता है, वह चित्त में शाति 
रखता है, इन्द्रियों का दमन करता है, तभी वह सेवा के लिए लायक बनता है। 
फिर वह अन्त'करण मैं दया रखकर दीनों का पालन करता है। भक्त के ये 
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लक्षुण बताऊर तुलसीदासजी ने पूछा कि अरे भाई, तने नर-दह वारण की है। 
फिर साधारण जानवरे की तरह वने थी खाना-पीना, भोग करना आदि किया, 
तो नर-इह प्राप्त कर क्या किया * अगर तने शम, ढस, ढया, दीन पालन न क्या, 
तो नर-तनु गरण कर क्या फिया * शम ओर दम, ये ता व्यक्तिगत सावन है । 
अपने चित्त को हर हालत म शान्त रखना चाहिए, | इन्द्रियो पर काबू रहना 
चाहिए | उसके बिना मनुष्य जन-सेवा के लाबयक ही नहीं बन सकता । इस तरह 
अपने को जन-सेवा के योग्य बनाकर मनुष्य दया ओर ढठोन पालन का कार्यक्रम 
हाथ में लेगा, तो वह भक्त बनेगा | 
दीनो का पालन नहीं; दीनता मिटाना लक्ष्य 

भक्ति-मार्ग के जरिये हम सिर्फ दीनों का पालन ही नहीं कग्ना चाहते--सिर्फ 
मौफे पर उन पर थोडी ठया नहीं करना चाहते, बल्कि उनती दीनता मिदाना 
चाहते है । जब हम क्सीकों काश्त करने के लिए थ्मि दिलाते हैं, ओर उसके 
साथ बीज, बेल थ्रादि चीजें भी ब्लाते है, तो हम उस मनुष्य की दीनता मिटा 
ठेते है । वही ठान उत्तम दान जहा जायगा, जिसमे एक बार देने पर बवास्न्यार देना 
न पड़े | सर्वोत्तम दान का यही लक्षण है ग्रोग बह भमि ठान में ठीख पडता है । 

गॉव का मन्दिर किडर गाडन स्कूल 

बहुत ठफा यह पाया जाता है कि हिन्दुस्तान का भक्ति-मार्ग सेप्राष्पगयण नहीं 
है। आज तक वह मूर्ति ओर व्यान-परयण रहा । लेक्नि अत जमाना आग है कि 
भक्ति-मार्ग को अपना मुख्य स्वरूप सेवा परायगणता ही बनाना होगा | एक जमाना 
था, जय कि ऐसी शेजनः वी गयी थी फि गाँव म कोर्ट मच्ययतती मन्दिर हो आर 
उसकी सेवा टस तरह चले जि गाँव के सामने सेवा का आदर्ण उपध्वित हो | वह 
तो एक 'फिटर गार्टन! का स्ल खोला गया था। जेसे मन्दिर मे सुपर भगपान्‌ 
के जागने का समय हुआ, तो चोघडा बजता था ओर गाँववालो से जहा जाता था 
कि भगवानो, जागो | क्या पत्थर का भगवान्‌ सोंता है या जागता है ? लेक्नि 
सुत्रह सब लोगों को जगाने के लिए यह एक नाव जिया जाता था | किर टोपहर 
को भगवान को प्रताद चढाने का समय आता, तो आरतो होती तय सारे गॉवचाले 
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वहाँ आकर दर्शन करते ओर फिर घर जाकर भोजन करते थे। इस तरह गाँव 
के लोंगो के भोजन का एक निश्चित समय होता था । फिर शाम को भगवान्‌ 
की आरती का समय होता, तो गॉववाले अपना सारा काम बन्द कर मन्ठिर में जाते 
थे ओर आरती के समय सारे भाई-भाई इकट्ठा होते। किर रात में भगवान्‌ के. 
सोने का समय होता, तो उन्हें सुलाने के लिए गीत गाये जाते | सारे लोग 
उसमे सम्मिलित होते ओर भगवान्‌ का नाम लेकर घर जाकर सोते। साराश, 
सोने का भी एक निश्चित समय होता था। इस तरह सारे गॉव की जो दिनचर्या 
होनी चाहिए, उसका नियमन मन्दिर की दिनचर्या से होता था | इस प्रकार मन्दिर 
के जरिये लोगो को शिक्षा मिलती थी । 


आज सेवा ही भक्ति 


लेकिन आज तो यह होता है कि मन्द्रि में भगवान्‌ के नैवेय का समय हों 
जाने पर भी जिसके घर में खाने की चोज ही न हो, वह भगवान्‌ को क्‍या सम- 
पंणु करेगा १ जब देश के लोग भूखे, नगे ओर रोग से पीडित हो, उस हालत में 
उनकी मेवा में लग जाना ही भक्तिमार्ग का सर्वोत्तम कार्यक्रम है। मुझे खुशी 
हे रही है कि वेष्णव-सम्प्रदाय के एक सेवक ने यह महसूस किया कि भूठान यञ 
के काम के जरिये भक्ति मार्ग का ठीक तरह से प्रसार हो रहा है। हम लोगो को 
बार-बार यही समझाते है कि हमारे आसपास जितने प्राणी है, वे सब हमारे स्वामी 
है ओर हम उनकी सेवा के लिए. जनमे है । यह स्वामी सेवक-भाव भक्ति-मार्ग की 
आत्मा है। जहाँ हम भूत-मात्र को हरिस्वरूप टेखते है, उन्हे स्वामी समभते है 
ओर अपने को सेवक, वहाँ हमारी हरएक कृति मक्ति-मार्ग की बन जाती है| इस- 
लिए भक्तों को बहुत नम्न होना चाहिए। उनमे परस्पर अत्यन्त प्रेम होना चाहिए 
ओर यह महसूस होना चाहिए. कि हम भगणन्‌ की सेवा में लगे है। इसलिए मन 
मे किसी भी प्रकार के राग हेष को स्थान न ठेना चाहिए | लोग हमारे जीवन 
की कसोंटी मक्तो के जीवन से करेंगे । वे देखेंगे कि यह जो भूदान में लगे कार्य 
का है, उन्होंने उसके अनुसार अपना जीवन ओर हृठय बनाया है या नहीं ९ 
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इसलिए हमे तनिक भी सन्देह् नहीं है कि अगर हम अपने जीवन में जाय्ति रखें, 
तो भ्रटान का काम अग्नि के जेसा फैलेगा । 

पुटामारी 

बृए-ए- जज 


ग्रामदान--अहिंसा का अखुबम ; श्८: 


आज आपने जो काम किया, उससे भगवान्‌ अत्यन्त सतुप्ट है। सगवान्‌ का 
आपको आशीर्वाद प्रात है। इसी तरट आपकी वर्म श्रेग्णा ओर भावना बढ़े ओर 
आपका कल्याण हो | लोग कहते हैं कि यह तो ब्लियुग है। क्त्ठि हमने 'भाग- 
वत' में पढा फ्ि कलियुग तो वडा अच्छा युग होता है। उसमें सबके हठव में प्रेम 
होता है | कलियुग कितना श्रच्छा है, इसमा दर्शन तो गाज इस गाँव में हुआ | 
यहाँ आप तब लोगो ने बडा ही प्रेम का काम क्या। ऐसा काम देखकर भी 
जिनकी इंश्वर पर श्रद्धा न वेठेगी, वे परम अभागे होगे । अभी आपने सुना कि इस 
गाँव का काम देखकर दूसरे गाँववालों ने भी कह टिया है कि हम अपने गाँव का 
सवस्व दान देते है। मेने तो मूटान का काम शुरू क्या, तो अपने बल से नहीं 
शुरू किया। केवल “श्वर की आजा समभतर ही शुरू क्या। मेने विश्वास 
रा कि हिन्दुस्तान के प्रेमी भज़त-जन इस यज्ञ को सफ्ल ब्नायेगे ओर सारी 
जमीन भगवान्‌ की समभर प्रेम से रहेंगे | 

अभूतपूर्व घटना 

ऐसी घटना हुनिया के इतिहास म एक अदभुत घटना गिनो जायगी, जउ 
कि हिन्दुस्तान के लोगो ने प्रे-के-परे देहात गन में दे डिये। ऐसी बात कभी 
केसीने सुनी नहीं थी। £समे कसी भी प्रकार का द्याव नहीं है ओर न हो भी 
सकता है। ऐसे काम दबाव से नहीं बनते | यह पहला ही गाँव है, जहों मेरे हाथ 
से कुल जमीन का ब्रैट्वारा हुआ है । अमी तक इस तम्ह प्रे-के-प्रगे गाव सो-सवा 
सो मिल गये है। पहला गॉव मिला था उत्तर प्रदेश मे । उस नाम है 'मेंग- 
रैठ), जो आज हिन्दुस्तान म मशहूर हो गया है। ग्भी तऊ मैने वह गाँव नहीं 
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देखा | मैं वहाँ से एक मील पर से गुजरा था। गाँवबालो ने रास्ते में मेरा स्वागत 
किया । गाँव का पूरा दान दे दिया ओर मुझे यह खुशखब्रर सुनायी । उसके बाद 
आपके इस उडीसा प्रदेश में 'मानपुर' में जाने का मुझे अवसर मिला। वहाँ मी 
गाँव की कुल जमोन ; ठान मे मिली है। किन्त॒ वहाँ की जमीन का बंय्वारा मेरे 
हाथो नहीं हुआ, पहले ही हो चुका था। इसलिए, यह पहला ही गाँव है, जहाँ 
सर्वस्व-दान हुआ है और अपने हाथो जमीन बॉटने का सोभाग्य मुझे मिला | 
ईश्वर का साज्ञात्‌ दर्शन 

हमारे देश के एक बडे नेता राजाजी ने कहा है कि 'भूदान-यत्र ईश्वर पर 
श्रद्धा बहानेवाला यज्ञ है ।! आज तो हम इस गाँव मे ईश्वर को साज्ञात्‌ देख रहे 
है। आप लोगों ने कितना प्रेम बताया है। हम समझते है कि भगवान्‌ ने आपको 
यह प्रेम इसलिए दिया कि आपका कल्याण हो। भगवान्‌ जिसका कल्याण 
चाहता है, उसे सद्बासना ठेता है। वही सद्दासना ढेता है, वही अच्छे काम कराता 
है और वही कल्याण फल करता है। हम नहीं समझते कि यह काम आपने किया 
ओर हमने कराया है। यह काम तो ईश्वर ने किया है ओर ईश्वर ने ही कराया 
है। ऐसा काम कानून से, डराने या धमकाने से नहीं हो सकता। यह काम तो 
केवल श्रद्धा, प्रेम ओर समझाने से ही हो सकता है। 


गॉबवालो का कतंव्य 

अ्रत्र आप लोग गाँव में एक परिवार जैसे रहेगे। कोई झूठ न बोलेगा, कोई 
एक-दूसरे के साथ कगडा न करेगा, सब्र साफ-सुथरे रहेगे, कोई आलस नहीं करेगे, 
व्यसनी नहीं बनेंगे, एक-दूसरे को मद ढेगे और सब मिलकर भगवान्‌ का नाम 
लेगे। आप लोगो ने हमारी मॉग पर इतना काम किया है, तो हमारी जिम्मेयारी 
चहुत बढ़ जाती है। हम समझते है कि आपका हम पर उपकार हुआ है | आप लोग 
भी अपनी जिम्मेवारी समझ लीजिये | आपको जितनी मदद हो सकती है, उतनी 
म॒द्‌ढ करने की जिम्मेवारी हम लोगो की होती है। हम आप लोगों को परावल्षम्त्र 
नहीं बनाना चाहते । चाहते है कि आपका बल बढ़े ओर आपके बल से ही आप 
आगे बढ़े । लेकिन सब तरह का सलाह-मशविरा देना ओर जो कुछ समव हो, 
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थोडी मठ्ठ मी दिलाना हम लोगों का कर्तव्य हो जाता है | में तो चाहता हैँ कि ऐसे 
गाँव-के-गॉंब, याने-के-थाने प्ररे मिल जायें, तो उनम हम प्रामंगण्य, समसा्य ही 
योजना बना सफ्ते हैं। जमीन के बट्वारे के गट गोवों में उद्योग बटाने होंगे, आपरो 
कपास बोनी होगी, सत कातना, बुनना और अपना ज्पडा खद बनाना होगा | 
अपने गाँव को कगडा कभी भी गाँव के बाहर नहीं जाना चाहिए। उसके जिना 
गाँव में स्वगज्य नहीं हो सकता | 


ग्रामदान से दुनिया की हवा शुद्ध हो जाती दे 


में समभता हैँ कि ऐसे गांवों ने जो काम स्या है, उससे सारी हुनियराम 
शान्ति की स्थापना हो सकती है। मेने तो पुरी के सवादय सम्मेलन मे क्या था 
ओर ब्रह्मपुर की अखिल भाग्तीय काग्रेस-ऊमेदी की मीटिंग मे टह्गया सी था फ़ि 
भटान यज्ञ मे जो दान देता है, वह विश्व-शान्ति के लिए बोट देता है, पिध्य- 
शान्ति स्थापन करने में मददगार होता है। पश्चिम री प्िद्या पद लोग बहुत 
अन्पे हों गये है । वे ऐट्म की शक्ति ठेसते ह, एक परमाणु में फ्तिनी शन्त्ि 
है, ऐसा करते है। लेकिन उससे मी ज्यादा शक्ति ग्राम दान में है। हम नमभने 
है कि जो पराक्रम ऐट्म और हाव्ट्रोजन से हिंसा के ज्षेत्र में होता है, बी थराम- 
दान से अहिंसा के चेत्र मे होता है। ऐट्म और हाइट्रोजन यो >हिसा शक्ति के 
मसत्रमे बडा पराक्रम माना जाता है, उसी तरह ग्राम शक्ति से संर्वस्ध दान प्रशिसा- 
शक्ति का सबसे यडा पराक्रम माना जायगा। वज्ञानिक उत्तेह कि जय ऐट्म 
श्रोर हाइट्रोनन फ़ट्ता है, तत्र सारी दुनिया क्री हवा ग्रिड जाती ह। _म 
समभते है कि जय ऐसा एफ ग्राम दान मिलता है, तो सारी हुनिया री 7पा शुद्ध 
हों जाती है। 

आखिर में हम भगवान्‌ से प्रार्थना करते है कि वह आपको साय 5, सृष्टि 
हे, पुष्ठि दे । श्राप अपने बाल-बन्चों के साथ उसम नाम लेते रह । आप लोर्गो 
ने बहुत ही पवित्र जा जिया है। आपको मेरे भक्ति-माव ते प्रशाम ! 
प्रक्लि 
पृ ६-ज- जज 


आम-दान के लाभ + २६ ; 


पज हमने इस गोव की कहानी सुनी | यह गॉब बडी आफत से क्षत्रा है, 
अकाल मे वह सतम ही होने जा रहा 7 हमारे देश की रैलित ऐसी है 
पॉच लाख देहतो मे क्या जया घटनाएँ होती है, इसका अन्दाजा शहरवालों को 
नहीं हो सकता | धहर में एक छोटी-सी टन हो जाती है, तो वह फोरन ग्रखवार 


दिन्य 


में आती है, लेकिन इधर गाव-के-गॉंव खत्म होते जाते है, फिर भी अखबार मे 


विशे गे कि यहाँ टर 

हई बढ़ने 2ऊली रहती 
ओर गॉब-गोव अमकर गांकालो को 8 देती है आशा करते है 
गो तो हमे शरे-के पूरे मिल जाने सा हृए । जिस गो: का अनुभव 
था हो, उसे भ जूस लेता है कि मि करने से लाभ होता 


| परमेश्वर ने कट भेजकर गॉववालो को “है समक सिखाया कि वम लोग गॉक 
की एक परिवार उनाकर रहो | इस जिले मे हमे काफ़ी गाँव सर्वस्व-दान में मिले है। 
अत्र उनमे कुछ जमीन गांव की बनेगी | फारत करने के लिए परिवार को थोडी- 
थोडी जमीन दो जायगी, पर मालकियत किसीकी भी नहीं रहेगी | जिस किसीके 
खेत में मदद की जरूरत हो, सब लोग दोडे जायेंगे ! श्रागे जाकर अगर गॉँव- 
वले चाहे, तो सारे गो का एक खेत भी बना सकते है | एम आमददान देने 

क्या-क्या लाभ होते है, वह पमभाने की जरूरत है | अगर लोगो को इन लाभो' 
मे जान हो जाय, तो टमारा विश्वास है | हिन्दुस्तान #े एक भी ऐसः 


७०० व ०७ भ से 


भाव ने रहेगा, जो अपनी पूरी जमीन दान में नवेगा | 


ग्राम दान के लाभ २१८५ 


लाभ यह होगा कि गोंब की दौलत बढाने में बडी सहूलियत होगी | कस सेत मे 
क्या बोना चाहिए शोर कितना बोना चाहिए, दस बात पर सारे गविबाले न्येचेगे 
ओर सब मिलकर थ्रायोजन करेंगे | गाव की फसल का फ्लिना हिल्सा उेचना 
है, इसका भी विचार गॉव की समिति करेगी | गाँव में लेती के सुधार के लिए 
क्या-क्या करना चाहिए,, यह भी योचा जावगा। किसी खास मोऊ़े पर गाँव के 
लिए बाहर से या सरकार से मदद शसिल रग्नी हो, तो ऐसे गानों में मदद हासिल 
करने मे सुविवा होंगी | लोग व्यक्तिगत ऊज न लेंगे । इस तरह जो सत्र लाम 
होगे, उन पर तो एक ग्रथ लिखा जा सकता है। थोड़े में हम इसना ही कहेंगे 
कि समग्र आम-दान से ग्रपना इहलोक का जीवन सुखी बनाने मे मदद होगी । 
आजकल की भाषा में बोलना है, तो हम फहेंगे कि इससे आर्थिक आजादी 
आधप्त होगी । 
जीवन के आनन्द का स्वाद बढ़ेगा 

गाँव का परिवार बनाने से दूसरा लाभ बह होगा फ़ि उस गाय में परस्पर 
प्रेम बढेगा श्रोर जीवन म आनन्द आयेगा। जय हम क्सीका सुञ्र हु स समझकर 
उसम हिस्सा बेंटते है, तो दु ख कम हो जाता है ओर सुत्र बढ़ता टै। मुय ओर 
हु ख, दोनों में हिस्सा लैने से गाँव में आनन्ठ बढ़ेगा, जेसे आज परियार में आनन्द 
हासिल होता है। आनन्द अनेऊ के सहकार से होता हैं । जहाँ हर मनुष्प अपने 
यो भूल जाता है, वहीं आनन्द निर्माण होता है [ दस लड़के एक साथ पेलते ४, 
तो उसमे आनन्द आ्राता है। अगर उनसे कहा जाव फि तुम व्यायाम के लिए सल्ते 
हो, तो सत्र अलग अलग दोडों, दस तरह ढोड़ने से उन्हें व्यायाम तो टोगा, 
पर आनन्द नहीं मिलगा | इसी तरह फोई अकेला नाचता है, तो आनन्ड नर्ीं 
आता, पर सब मिल जुलकर नाचते है, तो आनन्द आता है। इस प्रकार गाव झा 
टक परिवार चनाने से जीवन का आनन्द, उचि ओर स्वाद बढेंगा। ट्स हम 
'साहल्‍्कृतिक लाभ! कट सफते हैं । 

लोगों का नैतिक स्तर उठेगा ! 

गाँव का एक परिवार बनाने से बहुत बड़ा लाम तो वट होगा कि लोगों झा 

नेतिऊ स्तर ऊपर उठेगा, झंगडे, गाली-गलोज, चोरी आदि सत्र रूप होगे । 


२१६ भूदान-गगा 


आप जानते है कि घर के अन्दर चोरी नहीं होती । लडके ने कोई चीज खा ली, 
तो उसे चोरी” नहीं कहद्य जाता है। माँ लडके से इतना ही कहती है कि तू मुझे 
पूछुकर फिर खाता, तो अच्छा होता | इस त्तरह जहाँ गाँव का एक घर बन जाता 
है, वर्हों चोरी मिय जाती है। उससे नीति बढ़ती है। शआ्राज दुनिया मे नीति का 
स्तर इतना गिरा हुआ है कि लोगो ने अपने आर्थिक खार्थ के लिए अलग-अलग 
घर बना रखे है। परसों हमने एक भिखारी की गठरो खोलकर देखी, तो उसमे 
दो आने और एक साबुन का टुकड़ा था, लेकिन उसने पक्की गांठ बॉबकर 
रखा था। इस तरह लोग अपने दो-चार आने, ठो सो या दो हजार रुपये हो, 
पकफी गॉठ बॉधकर रखते है। फिर छीना-भपटी और चोरियों चलती है, लूटने 
ओऔर ठगने के तरीके ह्ूँढे जाते है। डॉक्टर भी किसी बीमार को ठेखने के लिए 
जाता है, तो कहता है कि पहले अपनी गठरी खोलो । इस तरह लोगों ने अपना 
एक सकुचित हृदय बनाया, छोटा घर बनाया | इसलिए दुनिया में झगडे चल 
सहे है। लेकिन जहों जमीन ओर सम्पत्ति की मालकियत मिट जाती है, वहाँ 
मनुष्य की नीति जरूर सुधरेगी । इस नैतिक लाभ को हम सबसे श्रेष्ठ लाभ कह 
सकते है। अगर दुनिया को यह लाभ हो, तो दुनिया नाच उठेगी। आज तो 
दुनिया परेशान है। परस्पर खारथों की जो टक्करे चलती है, उनसे दुनिया दुखी 
है और परिणामस्वरूप हिंसा खूब बढ गयी है। इसलिए अगर हम गॉव की जमीन 
और सम्पत्ति गॉंव की बना देते है, तो सारी दुनिया को नैतिक उत्थान का रास्ता 
मिल जाता है 


सहज ही आसक्ति से मुक्ति 


ओर एक बडा लाभ वह होगा, जिसे चाहे ठुनिया के लोग समझें या न 
समझे, लेकिन हिन्दुस्तान के ओर खासकर देहात के लोग समभ जायेंगे | जब 
हम कहते है कि यह मेरा घर है, मेरा खेत है---इस तरह मेरा-मेरा चलता है-- 
तो मनुष्य आसक्त बन जाता है, फैटी बनता है। लेकिन जब मनुष्य में और 
मेरा, यह सब छोड देगा और कहेगा कि यह सब हमारा है, मेरा कुछ नहीं है, तो 
वह जल्दी मुक्त हो जायगा। आज सब लोगो का मन वेंवा हुआ है, क्योंकि 


आम दान ऊे लाभ २१७ 


_ पे 5 ल्‍ः ० 


मेरा-मेग छूट्ता नहीं है। इसके छूटने के लिए छवतों ने #रईट उपाय उताये 
फिर भी लोग मुक्ति नहीं पाते | 
अक्सर कहा जाता हैं कि घर-द्वार सच कुछ छोड चजोगे, तो बह मे और 

मेग छव्गा | लेक्नि ऐसी बात नहीं है| इस तग्ह साग जाने से मनुप्य में मक्ति 

| मिल सफ्ती । मुक्ति वी युक्ति तो बह है कि एम अपना घर छोटा न समझे । 
साग गाँव हमारा घर है और टमारा जो छोटा घर हम मानने है, ते भी सम्झ 
है, ऐसा समझे | में क्सीका नहीं ओर कोड नसेग नहीं, ऐसी दाने उसने से 
मनठग्य मुक्त नहीं होता | मनुप्व तो मुक्त तय होता हैं, जय वह समझता हट जिमे 
सबका हैं. ओर सय मेरे है। अ्रभी तक टिटुस्तान में डिन्‍्होंने मुक्ति के लिए 
कोशिश ऊी, उन्होने ऐसी ही कोशिश की कि मेग उद्ध नी नरीं 4। उसीलिए 
सत्र छोडकर जाना पडता था। लेकिन इससे जल्‍्दीं मुक्ति नहीं मिलनी। मनुष्प 
सब्र छोडकर जाता €, तो आखिर एक लेँगोटी पहनता ही ह | तो, उगनी सारी 
अआसक्ति उस लेंगोटी में रह जाती है| इसलिए हमारे पास जो दुछ्ु है, वह सार 
गाँव का है, में भी गाँव का हैँ. ओर गाँव मेंग ह--ऐसी भावना जर बनती ए, 
तब मनुष्य आसानो से मुक्त होता है| यह एक तहत >ड। लाभ है | 
सुण्ढीढमिणी ( कौराएट ) 
ज-६- ५० 


5 


नहीं तो बाबा को फॉंसी दे दीजिये । ३०: 


हिन्दुस्तान के इतिहास की ओर हम ठेखते है, तो मालूम होता है कि स्वराज्य- 
ग्रापि के बात हमारा यह कर्तव्य हो जाता है कि अपने समाज को एकरस बनाये 
और सारे कृत्रिम मेंदों को मिय दें। छूत-अ्रद्धूत-मेंद, ऊँच-नीच-मेद, गरीबी- 
अमीरी, अप ओर पढा-लिखा आरटि सारे भेद मिदने होगे। हम अपढ को 
बढ़ाकर वह भेद मिटा सकने है, श्रीमानों की सम्पत्ति गरीबों में बॉटकर गरीबी- 
अमीरी का भेद मिदय सऊते हैं और ब्राह्मण की निर्मेलता अछूत को देकर 
छूत-अछूत का भेद मिदय सकते है। जिसके पा जो चीज है, वह आसपास 
के लोगों में बॉय्नी होगी | 

शिक्षित रोज एक घटा विद्यादान दे 


आज हिन्दुस्तान में १५-२० फीसदी पढे-लिखे लोग है ओर बाकी के सारे 
आपद है। सरकार के सामने सत्रकों पढाने की समस्या ही खडी है। उसके लिए, 
जो योजनाएँ वनती है, उनमे करोंडो ओर अरथगे रुपयो की बात चलती है। 
लेकिन अगर हम एक सादी-सी योजना चलाये, तो सारा हिन्दुस्तान शिक्षित 
हे सकता है | हर गाव में जो कोई पढा-लिखा हो, वह हर रोज अपना एक घटा 
गाँव के अपछ लोगों को पढ़ाने के लिए. दे । एक मनुष्य तीन महीने में १० 
मनुष्यो का पढ़ना-लिखना सिखा सकता है | इस तरह अगर सारे शिक्षित लोग 
विद्या दान ठेंगे, तो तीन साल के अन्दर सारा समाज शिक्षित बन जायगा 
ओर उसके लिए कीडी का भी खा नहीं आयेगा । लेकिन आजकल तो विद्या 
बेचना शुरू हुआ है। जितनी डिं्रियों ज्यादा हो, उतना ही ज्याद दाम मोगा 
जाता है। यहाँ तक होता है कि शादियों में भी लडके की पढाई देखकर व्हेज 
मांगा जाता है। इसका मतलब है कि बलों के समान वे लोग अपने लडको को 


६०० आर, 


जाजार में वेचते है | एम० ए० बलढ है, तो दो हजार रुपया दाम ओर लदन की 


नहीं तो बाबा को फोसी दे टीजिये २६६ 
परीक्षा पास किय्रा हुआ बलद है, तो उसस्म पॉच हजार न्‍पया ठाम ! सि्न्‍लि 
हमारे ऋषियों की वह कल्पना नटों थीं। वें जितने आनी लेते थे, उतने ही श्परि- 
अद्दी भी थे। अकिंचनों ब्राह्मण “-ब्राह्मषण को सम्रह नहीं जसमा चाहिए । 
वह समाज को विद्या देता जावगा ओर समाज उसे खिलाता जायगा। #म चाहते 
है कि हमारे शिक्षित लोग यह प्रण॒ के कि देश के लिए हम एक घस्टे 
विद्यादान देना है । 

मान लीजिश्, सम ट्न्दुस्तान में ठात घिसने के काग्याने सोलेगे, तो ए+ 
मनुण्प के ठोंत घिसने के लिए एक मजदूर को दस मिनव का सम देगा पड़ेगा । 
इसका मतलब हुआ फि एक मबदूर आठ घण्टे म ५० मनुष्यों वे ठॉत प्रिस 
टेंगा । इस हिसाब से हिन्हुत्तान ऊे 2५ करे लोगो के दॉत पिसने के लिए. 
क्‍्तिनी फरेक्टरियों खोलनी पडेगी ? फ्तिन करोड़ो का सर्चा आयेगा, आप टी 
टिसातव्र लगाइये । लेकिन दाँत घिसने के बारे में हमने ओऔद्योगीक्रण ( 7एडव्टिप- 
लाव्जेशन ) नहीं फ्िया। हर मतुर्प मतिदिन सुयट अपने दॉत खिस लता है, 
तो सारे देश का दाँव घिसने का काम दस मिनट मे सतम हो जाता | इसी 
तरह हमने अनुभव फ़िया है कि मनुष्य हर सेज श्रावा बटा सूत वातता टे, ती 
अपने लिए. सालमर का कपडा बना लेता टै। लेमिन इन दिनों एस तरह मी 
योजनाएँ नहीं बनती, बड़े-बड़े कारसाने सोलने री टी बोजनाएँ यनतवीं 5, जिनसे 
लोग परावलम्बी बन जाते ८ | हमने देखा है कि पिलझल जगलो लोग भो आज 
कपडे के मामले मे परावलम्बी पन गये है । 


सहकार का सुख 


हर मनुष्य देश के लिए, ग्राध घरस्टे का श्रमदान हे, तो हर गो के सेल 
अच्छे यन जायेंगे । गाँव के समी लोग एक्ड्रूसर के रात में जावर काम कर देगे | 
लेकिन थराज इस काम में बरावा इसलिए जाती है कि मनाप सोचता « फि में 
दसरे के सेत मे. जाफर काम उ्यो कर्तलू ? इसीलिए हमने क्‍य है हरि र्गोव ही 
सारी जमीन सबती है, ऐसा सममकना चाहिए। एक दिन टमने शाम वी सभा 
में भ्रमि का बेंटवारा किया, तो तने लोग निकल पड़े और नजतोीक हे प्रेत में 


२२० सृदान-गा 


ज्ञाकर उसे साफ करने का काम करने लगे । खेत में जितने ककर-पत्थर थे, सारे 
उठाकर मैड बनायी ओर आव घण्टे में सारा खेत सुन्दर बन गया | बाद मैं पता 
लगाने पर मालूम हुआ कि वह एक विधवा का खेत था, जिसकी मदद करने- 
वाला कोई नहीं था | उस काम में हमे कुछ भी तकछीफ नहीं हुई, बल्कि थोडा- 
सा व्यायाम हों गया ओर उस विधवा को सहायता मिली | इस तरह अगर गाँव 
के सब लोग समझे कि गाव की कुल जमीन सबकी है, तो हर कोर्ट हर किलीके 
खेत में जाकर काम कर देगा । लेकिन आज हालत यह है कि हर किसान रात को 
जागता है, इसलिए कि पडोंसी का बेल उसकी फसल न खा जाय । अडोसी- 
पडोसी एक-दूसरे से डरते है ओर दोनो रात को जागते है। अगर सारे गाँव की 
खेती एक हो जाती है, तो इस तरह हर किसान को रातभर जागना न पडेगा | 


जमीन के साथ वेतन का भी दान 


यहाँ दान की परम्परा चले, तो हमारा देश सुखी हो सकता है, एकरस बन 
सकता है। जब प्रेम के साथ सुख बढ़ता है, तो वह सुख कल्याणकारी होता है | 
कुछ लोग पूछते है कि बाबा दान क्यों मॉगता है, सरकार से कानून क्यों नहीं करवा 
लेता ! हम कहते है कि सरकार का काम सरकार करेगी और बाबा का काम चात्रा 
करेगा। बावा का काम सरकार नहीं कर सकती । सरकार जमीन छीन सकती है, 
पर प्रेम पैदा नहीं कर सकती । बाबा जमीन मॉगता है, तो देनेवालो ओर लेनेवालो 
में प्रेम पैदा होता है। सरकार जमीने छीनती हैं, तो जमीनवालो से यह नहीं कह 
सकती कि ओर पेसा भी दीजिये, उल्टे सरकार को ही उन लोगो को मुआवजा देना 
पडता है। लेकिन बाबा लोगो से कहता है कि जमीन दी है, तो अब बेल दीजिये, बीज 
भी दीजिये, तो लोग देते हैं। हम कहते है कि आपने किसीकों अपनी लडकी दी ओर 
वह आदमी गरीब है, तो आप उसको ओर भी मदढ ठेते है न! तो इसी तरह 
भूमि-हीन को और मठ देनी चाहिए. | बिहार के पूर्णियां जिले से वेद्यनाथ बाबू ने 
हमे लिखा है कि वे एक गाँव में जमीन का बँग्वारा करने गये थे, तो भूमि-हीनों 
को भूमि देने के बाद उन्होंने समीसे कहा कि आपने जमीन तो दी, पर उसके साथ 
वैल भो चाहिए. |” ठ॒रत दाताओं ने जितनी बैल-जोडियों की जरूरत थी, उतनी 
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हे दी | सरकार जमीन छीन सकती है, लेक्नि क्या ग्ह इस तरह बैल भी छीन 
सकती है ? इसलिए यट सरकार का काम नहीं है। यह तो प्रेम बढाने का काम 
है और उसके साथ-साथ जमीन बेंटेगी । यह केबल जमीन वॉटने का काम नहीं, 
हिन्दुस्तान को एकरस बनाने का काम है| दिल के साल दिल जोडने का काम है, 
हृदय-शुद्धि का काम है । यह एक नेतिक आन्दोलन है, यह एक वर्म-प्रतिष्ठा 
का काम है | 


नांगरिक सम्पत्तिदान दे 


नागरिकों से मेरी माँग है कि आप जीवनमर अपनी सम्पत्ति का एक हिस्सा 
समाज को अर्प॑ण करने का दान-पत्र बाया को टीजिये। बाबा अपने पास सिर्फ 
कागज रखेगा। एक अखबारवाले ने हम पर टीका की थी कि बाबा इतना भोला 
है कि अपने पाध सिर्फ कागज ही रखता है। उसे न जमीन चाहिए ओर न 
सम्पत्ति, उसे तो कागज ही चाहिए ।! उनके कहने का मतलब यह था कि लोग 
बाबा को ठगेंगे ओर बाबा के हाथ मैं सिफ कागज ही रह जायेंगे। लेकिन वादा 
के पास सैकडो पत्र आते है, जिन लोगो ने सम्पत्ति-दान दिया है, वे बार-बार बाबा 
से पूछते है कि आपका पैसा हमारे पास पडा है, वह किस काम में लगाया जाब, 
इस बारे में ऊुछू निर्देश दीजिये । हमे अमी तक एक भी ऐसा उदाहस्ण नहीं 
मिला, जिसने सम्पत्ति का दान-पत्र लिखकर हमे ठगा हो | बाबा विश्वास रखता 
है और यही वाबा की ताकत है | जो मनुष्य विश्वास के साथ शब्द देता है, वह 
सोच-विचार करके काम करता है | हमने नियम किया है कि जो मनुष्य सम्पत्ति - 
दान ठेगा, वह अपनी पत्नी ओर परिवारवालों की सम्मति से ढेगा। एक 
पचास रुपया कपानेवाले भाई ने हमे लिखा कि में आपको प्रति रुपया 
एक पैसा देना चाहता हूँ । जब्र मैने उससे कहा कि आपको अपनी पत्नी की 
सम्मति लेनी चाहिए, तो उसने उत्तर ठिया कि यह कोई ज्यादा दान नहीं 
है, इसमें क्या पूछुना । हमने उनको लिखा कि आप पचास रुपया तनख्वाह में 
से स्पये पीछे एक पैसा दे रहे हैं, तो हम आपका दान बहुत बडा मानते 
हूं। इसलिए जबत्र तक आप अपनी पत्नी से नहीं पूछते, तब तक आपका 


श्र भूदान-गगा 


दान अहण न करेंगे। आखिर उसने अपनी पत्नी की सम्मति ली, तब हमने 
उसका दान ग्रहण किया | तो, क्या आप समझते है कि वह मनुष्य हमे ठगेंगा | 
अगर वह ठगना चाहता, तो दान ही क्यो ठेता ? बाबा ने जबरदस्ती तो नहीं की 
थी और न अखबार में उसका नाम प्रकट किया था। उसे दान देने से कोई मान- 
सम्मान नहीं मिलनेवाला था। इसलिए जो ढान देता है, वह प्र सोच-विचार 
कर देता है | 

लड़के श्रसदान दे 


हम चाहते है कि छोटे लडके भी देश के लिए कुछ करें। हर रोज आधा 
घय यूत कात सकते है और वह सूत देश के लिए भूढान-समिति के पास 
अपण कर सकते है। अगर उन्होंने रोज १६० तार काते, तों उनकी तरफ से 
समाज को प्रतिदिन एक पेसे के हिमाव से महीने में आठ आने का दान 
मिलेगा । इन लडको के पास श्रम-शक्ति है, इसलिए ये बडे श्रीमान्‌ है । बे देश 
को श्रमदान दे सकते है। भगवान्‌ ने हमे ठो हाथ दिये है, तो उनसे पचार्सो 
काम बन सकते है। इन दो हाथो से हम बीमारों की सेवा कर सकते है, किसी 
ड्रबनेवाले को बचा सकते है ओर दोनों हाथ जोंडकर भगवान्‌ की भक्ति की जा 
सकती है । भगवान्‌ ने हरएक को खाने के लिए एक छोट-सा मुँह दिया है, 
काम करने के लिए दो लम्बे हाथ ओर दस अगुलियों टी है। वेदों में कहा है कि 
भगवान्‌ ने मनुष्य को दस यत्र दिये है। लेक्नि इन दिनो शिक्षित लोग दस 
अगुलियों से काम नहीं करते, बल्कि तीन ही अगुलियों से काम कर टेर पैसा 
कमाना चाहते है। 
इस तरह हरणक के पास जमीन, सम्पत्ति, विद्या, अम-शक्ति आठि जो कुछ 
है, उसका एक हिस्सा समाज के लिए ढेना चाहिए। बाबा की यह माँग आप 
कबूल कीजिये ओर फिर देखिये कि हिन्दुस्तान सुखी होता है या नहीं ? फिर भी 
* अगर देश सुखी न हुआ, तो बाबा को फॉसी दे दीजिये ! 


कोरापुट 
२६-६- ८७ 


विचार भगवान्‌ और ग्रेम भक्त 5 


आज सुप्रह जय हम बहोँ पहुँचे, तो हमारे स्वागत के लिए आये हुए लोगो 
से हमने कहा था कि शाम की समा में सबको जरूर आना चाहिए.। बारिश बरसे 
तो भी छाता न लाना चाहिए आर भींगने की तेयारी करके आ्राना चाहिए.। हमे 
बारिश की मार सहन करनी चाहिए। दतना ही नहीं, उसमें सृध्ष आनन्द भी 
महसस होना चाहिए | आखिर जो वारिश, ठढ, थूप और हवा से डरेगा, वह खेद 
में काम ऊँसे करेगा ? अप हम सम्मो अपनी सात-शमि की सेवा के लिए तेंयार 
हो जाना चाहिए । समझना चाहिए कि वारिश, हवा, आसमान, सारे हमारे टेवता 
ओर दोस्त है। ओर भूमि ता देवता तथा दोस्त है ही, माता भी हैं। इसलिए 
सत्रफों कुदरत मैं काम करने के लिए तेयार हो जाना चाहिए । 

शिक्षा में यह नाजुकपन ! 

फिर लडकी को तालीम भी इसी तरह देनी चाहिए | आज तालीम देनेवाला 
कुर्सी पर वेठता है ओर लेनेवाला बेच पर । पुस्तक के जरिये पाठ पढाग जाता है| 
इस तरह की तालीम पानेवाला कोई भी काम करने के लिए. नालायक वन जाता 
है। आज सारे लडके रसोई करना नहीं जानते | वे समभते हैं कि यह तो हीन 
काम है, स्लियो का काम है, हमारा काम नहीं है। हमारा काम खाने का है, 
इसलिए, हम उच्च हैं। किन्छु हम ऐसी तालीम ठेना चाहते है, जिसमें लड़कों को 
रसोई का भो ज्ञान हासिल होगा । इन टिनो स्कूलों को गर्मी के दिनों में छुट्टियाँ 
होती है, क्योकि वे गर्मी सहन नहीं कर सकते। इस तरह जो गर्मा ओर बारिश 
सहन नहीं कर सफ्ते, वे खेत में केसे काम करेंगे ? 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण का आदशे 

जैसे मगवान्‌ कृष्ण को काम करते-करते तालीम मिली थी, बेमे ही हमारे 
लडकी को मिलनी चाहिए । भगवान्‌ ऋृष्ण गाव चराते थे, दूध ढुहते ये, घर 
लीपते थे, मेंटनत-मजदूरी करते थे, गुरु के घर जाकर लकडी चीरने का काम करते 
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के प्रति प्रेम पेदा होगा, ख-पर का भेद मिट जायगा। यह छोटा-सा घर मेरा है, 
यह खेत मेरा है, इस तरह की सब बाते मिट जायेंगी । जिसे व्रह्म विद्या हासिल 
हुईं हो, वह 'मेरा-मेरा? नहीं क्हेगा ) वह क्हेंगा कि यह घर, यह जमीन, यह 
सम्पत्ति 'सबकी' है। लेकिन जिन्हे श्रम विद्या मिलती है, वे कहते है कि यह सब 
भेरा' है। 

हमारी वालीम में हर लडका दोनो हाथों से काम करेगा श्रोर खावलम्बी 
बनेगा | हर लडका उत्तम रसोई करेगा। सत्र लडके खेत में मेहनत करेंगे । 
आज तो देश मे इतना आलस फैला हुआ है कि सारे उद्योग खतम हो रहे है । 
आज हमे अच्छे उद्योग करनेवाले लोग चाहिए, अच्छे बढई चाहिए, बुनकर 
चाहिए, इजीनियर चाहिए, लोहार चाहिए, चमार चाहिए, सिपाही ओर सेना- 
पति चाहिए। हमें ऐसे व्यापारी चाहिए, जो व्यापार करके लोगों की रक्षा करे, 
फिसीकों ठगे नहीं । कोई धन्वा ऊँचा या कोई नीचा न होगा। कोई भी यह 
नहीं कहेगा कि फलाना काम मै नहीं कर सकता, क्योंकि वह हीन काम है । 


निर्भयता की आवश्यकता 


आज दुनियाभर लडाई के लिए शज्त्रास्न बढाये जा रहे है। हर देश में 
बदूक, हवाई जहाज, ऐड्म बम और हाइड्रोजन बम बनाये जा रहे है। अगर यही 
सिलसिला चला, तो सारी दुनिया का खातमा हो जायगा। इसके आगे जो लडाई 
होगी, उसमें मानव-समाज जिन्दा न रहेगा। अगर हम ऐसी हिंसा का मुकाबला 
करना चाहते है, तो हमे निर्भध बनना होगा | माता, पिता ओर गुरु अपने 
लड़की ओर शिष्यो को डराये या वमकाये नहीं । उन्हे प्रेम से बाव समभझाये | अगर 
बे अपने बच्चो को मार-पीटकर अच्छी बाते सिखाना चाहेंगे, तो लडके डरपोक 
चनेंगे | फिर तो आगे चलकर कोई भी वमकाकर उनसे काम करवा लेगा। 

आजकल गाँव के लोग पुलिस से भो डरते है । लेकिन हम गवबालों को 
समभझाना चाहते है कि अपर स्व॒राज्य थआ्रा गया है | ये बडे-बडे मन्‍्त्री आपके नोफर 
है। आपने पॉच साल के लिए इन्हे नोकरी पर रखा है। पाँच साल बाढ़ ये 
फिर से आपके पास वोट मॉगने आयेंगे । आप मालिक हैं, इसलिए आपको उनसे 
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भायेगा, वट डुनिया को जीत लेगा | बाबा को अब तक 3८ लाख एकड जमीन 
मिली है, तो क्या वाबा के हाथ में तलवार है या सत्ता है ? वाद्य तो प्रेम से विचार 
सममाता है ओर लोग उसकी बातें मानते है | 


विचार भगवान्‌ और प्रेम भक्त 


प्रेम से बहढकर हुनिया में कोई ताकत नहीं । जहाँ प्रेम और विचार, दोनो एक 
हो जाते है, वहाँ योगेश्वर कृष्ण ओर पार्थ धनु4र एक होते है, टसलिए विजप प्रात्त 
होती ही है। जहाँ भक्त ओर मगवान्‌ , दोनो एक हुए, वहाँ उसे कोन जीत सफ्ता 
है ? विचार हमारा भगवान्‌ है। जहाँ प्रेम ओर विचार एफ हो जाते है, बहों 
ज्वालामुखी जैसी ताकत फेंढा होती है । भूढान वन्न में जो ताकत है, वह प्रम॑ 
ओर विचार की ताकत है। आप गॉव-गॉव जाकर प्रेम से यह विचार समझा 
टीजिये कि गाव में कोई भ्रमि हीन न रहेगा । मालिक भगवान्‌ होगा और हम 
सारे सेवक | सत्र एक दूसरे को मठ करेंगे | 


नोरगपुर 
७ नौजुज 
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भ्रदान बज का आरम्म सवा चार साल पहले तेलगाना में हुआ था। वहाँ 
एक विशेष परित्थिति थी ओर उसमे जो करना उचित था, उस दृष्टि से काम मा 
आरम्म हुआ । वहाँ जमीन के मालिक और मजदूरों में द्रेपमाव, तिरस्मर आदि 
भावनाएँ थीं, जिन्हें हटाना जरूरी था। उसी इृष्टि से बहाँ जो आरम्म हुआ, 
उसका सारे देश पर काफी असर हुआ। ठेश को एक विशेष विचार का भान 
हुआ भूटान-आनन्‍्दोलन की वह प्रथम भूमिका थी | 

उसके बाद दूसरी भूमिका शुरू हुईं, जत्र वह चीज सारे हिन्दुस्तान म फेली । 
तेलगाना में तों एक विशेष परिस्थिति मे काम हुआ, वह काम सारे देश में हो 
सकता है या नहीं, वह देखना था। हमारे ठिल्ली के प्रवास में जो काम हुआ, 
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काम अभी तक पूरा नहीं हुआ है, लेकिन पूरा होने की सूरत दीखने लगी है । 
ओर जैसा मैंने कहा था, वहाँ का वातावरण बढल गया हैं और कुल प्रात मे 
ऐसी हवा पैदा हुईं है कि उसका लाम सरकार कानून बनाने मे ले सफ्ती है। 
भ्रहान-यज की चौथी सूमिम यहाँ समात हुई 

अन उडीसा में आठोलन की पाँचर्ती भूमिका का आरम हुआ है। यहाँजों 
कम हो रहा है, उसमें क्राति का दर्शन है। गाँव के गॉव एक परिवार के समान 
बन जायेंगे । उसे क्या नाम दना चाहिए, इस बारे मे अर्थशाह्नजों मै विवाद हों 
सकता है। लेविन में सीधी-सी वात कहता हें कि गाँव का परिवार! बनाना 
चाहिए | हिन्दुस्तान मैं परिवार-मावना काफी अच्छी ओर मजबूत है। उसीमा 
विफास कर उसे ग्राम का रूप देना है| उसके बाद आमगज्य' वी स्थापना झा 
जो सारा कार्यक्रम है, उसकी नींव चन जायगी | फिर आगे ममन बनाना होगा । 
इसीलिए मेने कहा है कि पहाँ जो भ्रमिस्ज तैयार हो रही है, वह भृदान-बत् री 
आखिरी भूमिका है । 


अभी तो काय का आरभ ही 


इसके बाद काम खतम हो जायगा, ऐसी बात नहीं है | बल्कि उसके णद काम 
का आरम होगा । हमे जो चीज करनी है, उसके लिए इतना सारा मसाला तैयार 
किये बगैर काम नहीं हों सकता था। हमने लोगो को थोडी राहत पहुँचाने या 
काम नहीं सोचा था, यद्रपि हमारे काम से राहत मिल ही जाती है। हमाग 
मम्सठ था, अ्रध्टिसक जनशक्ति निर्माण करना। गाँव का एक परिवार बने बगेर 
अट्िसंक जनशक्ति निर्माण नहीं होती । इसीलिए. हम वो से सोचते थे कि 
इसके लिए क्या साधन मिल सकता है। इसका आरमभ केसे किया जाय | हमारे 
करीब तीस साल आमों की सेया मे बीते है ओर उसमे ग्राम के सत्र पहलुओ का 
जितना चितन हो सकता या, हमने किया है । हमारा आत्म-शक्ति पर पहले ने 
ही विश्वास था और आज भी है। लेकिन, उस समय हमारे हाथ में खराज्य 
नहीं आया था, इसलिए हम सोचते थे फि खगज्य आने के बाद ही कुछ 
काम बन सफेगा। अन्च खराज्य भी प्रात्त हो गया है। इसलिए हमारे सिर 
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चनाने की है। उसके बाठ ग्रामराज्य ओर रामराज्य आरम्म हो जायगा। 
इसे हमने 'भूमि-क्राति! नाम दिया है। 


स्व॒राज्य प्राप्ति से अधिक त्याग जरूरी 


अब इस पॉचवीं भ्रूमिका का आरम्भ हुआ है, तो कार्यकर्ताओं को कोई 
शिकायत का मौका न रहेगा कि उनके लिए कार्यक्रम की कमी है ) जिसके दिल 
मे काम का उत्साह है, लगन है, उसे अत्र परिपूर्ण काम मिल जायगा ओर मरने 
की भी फुरसत न रहेगी । इसीलिए गुजरात के रविशकर महाराज ने, जो कि 
सत्तर साल के बूढ़े है, कह्य है कि अब मुझे सो साल जीने की आशा निर्माण 
हुई है।' इसीलिए हम चाहते हैं कि यहों के कार्यकर्ता अपने में एक स्पतन्त्र वर्म- 
प्रवर्तन का निष्टाभाव निर्माण करे | वे समझ ले कि अपनी अब्र तक की जो 
शक्ति और योग्यता थी, उससे काम न चलेगा । जब लोग अपना सर्वस्त्र इने के 
लिए तैयार हुए है, तो कार्यकर्ताओं को भी अपने त्याग और प्रेम की मात्रा 
चढहानी होंगी | उसमें ज्ञान ओर भक्ति की कमोटी होगी। कर्य्ताओं को सोचना 
चाहिए, कि अब हमे अपना सर्वस्व ग्राम के लिए देना होगा। ख्वराष्प्र प्राप्ति में 
जितना त्याग किया गया, उससे इस आन्दोलन में ज्यादा त्याग करना होगा | 


ग्रामीण कार्यकर्ताओं मे असीम काय-शक्ति 


में मानता हूँ कि इस काम के लिए. नये-नये कार्यकर्ता निर्माण होग ओर 
वे ज्यादातर देहात के कार्यमर्ता होगे। पहले के आन्दोलनो में कार्यकर्ता ज्यादातर 
मब्यम अेणी के और शहर के होते थे। वे लोंग भी इस आन्दोलन में जरूर 
रहेंगे | किन्तु इसमे ज्याद्यतर लोग देहात के होगे । जय देहात देहात में कार्यर्स्ता 
निर्माण होगे, वो ग्राम-निर्माण का कार्य बडा ही सुन्दर होगा। क्योकि उनमे 
जो त्याग-शक्ति है, उसकी कोर्ट सीमा ही नहीं है। हम ऊपर के बर्ग के लोग 
खूब-खब त्याग करते है, तो भी हमारे जीवन में भोग रहता ही है। लेकिन उन 
लोगो को त्याग की आदत ही है। इसलिए, उनमें जब ग्राम-सेवा की भावना 
निर्माण होगी, तब भगवान्‌ ऋष्ण के युग के जैसा काम होगा | हमे प्र्ण विश्वास 
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गलत विचार है। मनुष्य का स्वार्य ही इस चीज मैं है कि बह समाज के 
लिए अपना सब्र कुछ त्याग करे। मनुष्य दूसरों के लिए जितना त्याग करता 
है, उतना ही उसका स्वार्थ सबता है | माता को घर में जो आनन्द उपलब्ध होता 

वह कौन-से स्वाथी ओर लोभी मनुण्य को उपलब्ब होता है ? माताओं से प्रक्तिये 
कि आप पहले खुद खायेंगी और पीछे खिलायेगी, तो आपको फ्तिना आनन्द 
मिलेगा * अगर माताएँ बच्चों से कहे कि तुम्हारा सारा आधार मेरे पर हैं; <सलिए 
मेरा शरीर मजबूत रहना चाहिए | मैं पहले दब पीऊँगी, पीछे तुम पीझों---अगर 
माताएँ आवुनिक अथशाख्जों के शिष्यत्व में ऐसा स्वार्थ सीखे---तो उन्हें क्या 
सुख मिलेगा ! इस तरह जय हर घर में प्स्मार्य की मिसाल मोजूह है और 
हर घर में यह अनुभव आता है ऊ़ि जो त्याग उरता है, उसे आनन्द प्राप्त होता 
है, तो बाबा इससे अधिक कुछ नहीं कहना चाहता | वह इतना ही कहता है कि 
आनन्द की जो विद्या, श्रानन्द दी जो युक्ति ठम्हे घर मे हासिल हुई है, उसण 
प्रयोग गाँव में क्रो । घर मैं तुम अपने परिवार के लिए चिन्ता करते हो ओर 
अपने खुद के लिए, नहीं करते | तो, जो न्याय घर मे लागू करते हो, वही गाँव का 
लागू बरो, तो तुम्हारा आनन्ड बहुत बढ़ेगा । 

यह बात समझना इतना श्रासान है कि चिलकुल अपढ लोग भी समर 
गये है और कोरापुट के तीन सी पचास गांवों के लोगो ने ऊुल गाँव की जमीन 
का दान दिया है । मेरा दावा है कि में समाज को सच्चे स्वार्य की तालीम दे रहा 
हूँ । हिन्दुम्तान के हर मनुष्य का स्वार्य इसीम हैं कि वह व्यक्तिगत मालक्यित 
का विसर्जन करे | 


जीवित रुसाज का लक्षण 


इसी तरह जिस समाज के लोग सतत दूसरों वी चिन्ता क्या करते है, ब्ही 

जिन्दा समाज है। जेसे हाथ के पास आया हा लड़ हाथ फौरन मेंह के पास 

पहुँचा देता है; वेसे ही जिस समाज के लोग अपने पास आयी सम्पत्ति दूसरा के 

पास पहुँचा देते समाज जिद समाज है ओर जिस समाज के लोग जमीन 

आर सपत्ति को पकडे रखते हैं, बह मर्द समाज है। एक वार एक लडका मेरे पास 
श्प्‌ 


व्यक्तिगत स्वामित्व-विसजंन ही सच्चा सवा र्घ्ज 


निमित्तमात्र बनना है। भगवान्‌ ने गीता मे अर्जुन से कहा है. * स्चवेते निहता 
पूर्वमेच निमित्तसाद्र सच सच्यसाचिन”--अरे, ये तो सब पहले ही मर चुके है, 
लेकिन अर्जुन, तू निमित्तमात्र चन । इसी तरह मे आपसे कहता हूँ कि हिन्दुम्तान में 
भूमि की मालकियत मर चुती है । अब जो सामने आकर दान ढगे, वे उदार सावित 
होगे, वे विश्व-शक्ति के हाथ में ओजार बनेगे, क्ल्थाण॒यारी श्र बनेंगे, वे भगवान्‌ 
के हाथ में सुदशन-चक्र के समान चमकेगे। नहीँ तो ये सारे राजनतिक पत्त॒वाले मेरे 
पीछे बयो आते ? क्या आप समझते है कि इन्हे बावा से चार आने मिले ह ? 
रेती मे से तेल निकलेगा, तब बावा से चार आने मिलेगे | लेक्नि न्‍्पद् है कि 
चाचा की घात सही है, इसलिए, उसे कोई टाल नहीं. सकक्‍ता। बाबा ने भरोसा 
रखा था विश्व-शक्ति पर, आत्म शक्ति पर या ईश्वर की शक्ति पर आप उसे 
चाहे जो नाम दीजिये ! 


अविरोधी काय 

एक बात अवश्य याद रखनी चाहिए कि हमाग काम किसीके विरोध भे नहीं 
है। 'सर्वेपाम्‌ अविरोवेन श्रह्मक्म समारभे--त्रह्म कर्म किसीके विरोध में शुरू 
नहीं होता । हमारा यह ब्रह्म कार्य शुरू हुआ है, इसलिए इसमे क्सिीका विरोध 
नहीं है, सबका समन्वय हे | इसमे दिल से दिल जोडने की बात है. । इसलिए हमारा 
विश्वास है कि इस काम में हरणक राजनेंतिक पक्ष के लोगो को पडना चारिए | 
सबको समझना चाहिए, कि सबकी भलाई के लिए यह काम हो रहा है। एक 
जगह कम्युनिस्टो ने कहा था कि वाबा का काम श्रीमार्नों के हित में चल रहा 
है? मैं यह तीन ताल पहले की बात कह रहा हूँ) अरब तो कम्युनिस्टो वा दिल 
भी हमारे लिए. अनुकूल हो रहा है। हमने तो पहले से ही कहा था कि हम 
गरीबों के लिए काम करते है, इसलिए. सबका हृढ़य हमें अनुकूल जरूर होगा | 
लेकिन जत्र हमने उनका यह श्ाक्षेप सुना कि वावा अमीरों का एज़ेश्ट है, तो हमे 
बहुत खुशी हुईं। लेकिन यह ऐसा एज़ेए्ट है कि इसके एक हाथ में अमीरो वी 
एज़ेन्सी है ओर दूसरे हाथ में गरीबों की मी एजेन्सी । यद तो दोनो को जोडने- 
वाला पुल है। पुल इधर के मनुष्यों को उघर पहुँचाता है ओर उधर के मनुष्यो 
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स्वराज्य्-यप्राप्ति के बाद गांव के लोगो वी हालत खुघरेगी, ऐसी आगा लोगों 
ने रखी थी, जो गलत न थी। अगर छ्घयज्य मे जनता की हालत न सुघरे, 
तो उस स्वराज्य की वीमत भो क्या है ? लेक्नि वे यह समझे नहीं कि स्वगज्य 
के वाद हमारी हालत सुध्स्ना हमारे ही हाथ में है। वे समभते है कि जैसे पहले 
मुसलमानों का या अग्रेजो का राज्य था, वैसे अब काग्रेस का राज्य आ गया है। 
लेक्नि मुसलमानों के ओर अग्रेजों या ओर भी कसी गजा के राज्ट में आपके 
बोट किसीने मॉगे नहीं थे । आज यहाँ जो गज्य चलाते €, वे लोगों के चुने 
हुए नोफर हैं। आप सब लोगों को सत्ता दी गयी है कि आप अपना राज्य जैसा 
चलाना चाहे, वैसा चलाइये ओर अपना राज्य चलाने के लिए कौनसे नोकर 
रखने हैं, यह भी आप ही तय कीजिये। इस तरह आपको वोट माँगा गण, 
आपने वोट दिया ओर पॉच साल के लिए. अपने नोकर कायम क्यि | फिसिन 
अपने यहाँ सालभर के लिए. नोकर रखता है। साल के आखिर में अगर उसने 
अच्छा काम किया हो, तो वह उसे फिर से रखता हैं. नहीं तो उसे हठाकर दूसग 
नौकर रखता है। इसी तरह आपने पॉच साल के लिए, नोकगे को चुना है। 
अगर आपको उनका क्षम अ्रच्छा लगा, तो आप उन्हें डुवारा चुनेगे, नहीं तो 
दूसरों को चुनेंगे । 





स्वराज्य किसीके देने से नहीं सिलता 
मतलब यह है कि यहाँ आप जो वैठे है, सब्र के-सब बादशाह है, स्वामी 
है। लेकिन आपमें से हर व्यक्ति अलग अलग स्वामी नहीं, सब मिलकर 
स्थमी है । इस तरह आप स्वामी तो बन गये, फिर भी अपने पास सत्ता 
है, इसका हमे भान नहीं है। क्योंकि एक नाटकसा हुआ, आपवी राय 
पूछी गयी ओर आपने राय ठे ठी। मान लीजिये, कसी घर में चार पाॉच 
साल के मूर्ख ओर वेवक़फ लडके है। अगर उनसे पूछा जाय कि घर का कागेवार 
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लोगो का राज्य होता है | पहले के जमाने में जो लोगो को व्वाता था, चही राजा 
होता था | कह्य जाता है कि जगल का राजा शेर होता है। इसके माने यह हैं 
कि जो जगल के ग्राणियों को खा जाता है, वट राजा होता है। उस्कृत में जानवगे 
के राजा को याने सिह था शेर को 'मृगराज' कहते हैं। उस राजा के दर्शन शोते 
ही सारे सृग थर थर कॉपते है | इस प्रतर की राज्य-सत्ता अब न चलेगी | अत 
तो राज्य-सतत्ता सेवा की सत्ता होगी। माता वो घर में कय अविफार होता है १ 
बच्चे यो भ्रख लगो है, तो उसे दूब पिलाना माता का पहला अधिकार है | बच्चे 
को सुलाकर फिर सोना, उसका नम्बर दो का अविकार है । बच्चा बीमार पडा, तो 
रात को जागना, नम्बर तीन का अधिकार है | ओर घर मे खाने की चीजें कम लो, 
तो पहले बन्चे वो खिलाना ओर वाद बुछ न बचे, तो खुद फाजा करना, नम्पर 
चार का अधिकार है। गाज का हमारा राज्य माद्गप्ण है ने ? फिर हमे सोंव- 
गाँव मैं उसके नमूने ठिख्णने होगे। 

गाँव गाव में जो बुद्धिमानू, सम्पत्तिमान्‌ू ओर सममदार होंगे, वे गाँव के 
माता-पिता बन जायें ओर गांव की सेवा कर गाँव का राज्य चलायें। बुडिमान्‌ 
पिता अपने लडकी के लिए यही इच्छा करते हैं. कि वे हमसे ज्यादा बुद्धिमान 
बने | पिता को तो तब खुशी होती है, जब उसका लडका उससे आगे बट जाता 
है | इसी तरह गुरु को तब खुशी होती है, जब उसझऊा शिष्य दुनिया में उसका 
विस्मरण करा देता है--लोग गुरु का नाम भूल जाते और शिष्य को ही पढ़ 
करते है | उसे लगता है कि मेने अपने शिप्प को ज्ञान दिय ओर फिर भी मेग 
नाम इुनिया में कायम रहा, तो मैने ज्ञान ही क्या दिया ? मेगा नाम मिठ्यर शिष्व 
का नाम चले, तभी में सच्चा गुरु टोऊँगा । इसलिए गाँव में जो बुद्धिमान लोग 
होगे, वे इस तरह से काम करेंगे कि सद् लोग उनसे ज्यादा बुडिमान्‌ यनें। 
तो फिर ग्रामग॒प्य का रामराज्य बनेगा । 


आमराज्य ओर रामराज्य 


खराज्य के माने है मारे देश का राप्य | जब दूसरे टेश की सत्ता अपने देश पर 
2२० लिप शे ड़ बह सु 
नहीं रहती, तो रव्राज्य हो जाता है| लेक्नि वत्र हरएक गाँव मे स्वराज्य हो जाता 
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कॉलेज होना चाहिए, तो मेने उनसे कहा : अगर ईश्वर की ऐसी योजना होती, 
तो गॉव में ढस साल वी उम्र तक के ही लोग रहते | फिर उसके बाद पन्द्वह- 
घीस साल तक की उम्र के लोग बडे गाँव में रहते ओर उस उम्र से अधिक उद्र- 
वाले लोग विशाखपत्तनम्‌ जैसे शहर में रहते । लेकिन जब जन्म से लेकर मर्ण 
तऊ का सारा व्यवहार गाँव मे ही चलता है, तो पूरी विद्या गाव में क्यों नहीं 
चलनी चाहिए ? ये लोग ऐसे दरिद्री है कि एक एक प्रात मे एक-एक युनिवर्सिटी 
स्थापन करने की योजना करते हैं | लेकिन मेरी योजना में हर गाँव में थुनिवर्सिटी 
होगी | सोचने की वात है कि क्या गाँव वो टुक्डा रखेंगे ? चार साल तक वी 
शिक्षा याने एक टुकडा गाव में रहेगा। फिर गॉबवाले आगे की शिक्षा 
प्राप्त क्र्ना चाहे, तो उन्हें गाँव छोडक्र जाना पडेगा | इसके कोई मानी 
नहीं है । मेरे आम में मुझ्छे पूरी तालीम मिलनी चाहिए। मेरा त्राम हुक्डा नहीं, 
पूर्ण है | 'पूर्णमद पूर्णमिद्म'--पूर्ण है यह ओर पूर्ण है वह | वे लोग कहते है 
कि यह भी टुक्डा है और वह मी 8कडा है और सब मिलकर पूर्ण है। किन्तु 
हमारी योजना में इस तरह टुक्डे-टुक्डे सीकर पूर्ण बनाने वी बात नहीं है | हम 
चाहते हैं कि हर गॉबव मैं राज्य के सब विभागों के साथ एक परिपूर्ण राज्य हो | 


गाँव-गाँव राज्य-फाय-घुरन्धर 


इस तरह हर छोटे-छोटे गाँव मे राज्य होगा, तो हर गाँव में राज्य-कार्य- 
चुरघरी का समूह होगा गॉँव-गाँव में अनुभवी लोग होंगे । दिल्लीवालो को 
राज्य चलाने में कभी मुश्क्लि मालूम हुई, तो वे सोचेंगे कि दा-चार गाँवों में 
चला जाय और वहाँ के लोग किस प्रकार राज्य चलाते है, यह देख आग जाय | 
क्योकि राज्यशात्र विद्या-पारगत लोग गॉव-गोंव मै रहते हैं। इसलिए गाँव-गॉब 
मे विद्यापीठ होना चाहिए. । आज तो लोग कहते हैं कि गाँव में राज्यशासत्र का 
जाता कोई है ही नहीं | जिले में भी उसके नाता नहीं, सारे प्रदेश में दोन्तीन 
ही होगे । जब स्वगज्य चलाना चाहते है, तो राज्यशाम्त्र के ज्ञावा इतने कम होने 
से केसे काम चलेगा ? टसलिए गाँव-गाँव में ऐसे ज्ञाता होने चाहिए। आज 
हालत ऐसी है कि पडित नेहरू ने एक दफा कहा था कि हमे जरा प्रधानमत्री- 
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पद से छुट्टी दीजिये', तो सारे लोग घवडा गये और उनसे कहने लगे कि आपके 
बिना हमारा कैसे चलेगा ? यह कोई स्वराज्य नहीं ! असली स्वराज्य तो वह है, 
जब पडित नेहरू मुक्त होने की इच्छा प्रकट करें, तो लोग उनसे कहे कि 'जी, 
जरूर मुक्त हो जाइये। आपने श्राज तक बडी सेवा की है, आपको मुक्त होने 
का हक है ।! 
अक्ल का बेंटवारा 
इस तरह हमें, जो राजसत्ता ठिल्ली में इकट्ठी हुई है, उसे गॉब-गोंव बॉटना 
है। हम तो परमेश्वर के भवत है, इसलिए हम ईश्वर का ही उदाहरण सामने 
रखें | ईश्वर ने अगर अपनी सारी अक्ल वेकुठ में रखी होती ओर किसी प्राणी 
की वह दी ही न होती, तो दुनिया केसे चलती ? फिर तो किसी मनुष्य को अक्ल 
की जरूरत पड़ने पर बैकुठ में टेलीग्राम भेजकर थोड़ी सी भ्रक्ल मेंगवानो पडती | 
श्राज आपके मत्रियों को विमान से ठौडना पडता है, तो मगवान्‌ को कितना 
दौडना पडता ? लेकिन भगवान्‌ ने ऐसी सुदर योजना की है कि सबको अ्रक्ल 
बोंट दी है। मनुष्य, घोंडा, गधा, सॉप-बिच्छू, कीडे-मकोडे, सबको अक्ल दी 
है । किसी एक जगह पर बुद्धि का भडार नहीं रखा । दसीलिए कहा जाता है कि 
भगवान्‌ निश्चित होकर क्वीरसागर मे निद्रा लेते है। कया हमारे मन्नी इस तरह 
निद्रा ले सकते है ? लेकिन भगवान्‌ इस तरह निद्रा लेते है कि इसका पता भी 
नहीं चलता है कि वे वहों है। असली स्वराज्य तो वह होगा, जब दिल्‍ली के लोग 
सोते रहेगे । दिल्‍ली के क्ञीरसागर में हमारे प्रधानमत्री सोते हुए. सुनाई पड़ेंगे | 
लेकिन आज तो हम यह सुनते है कि हमारे प्रधानमत्री अठारह घटे तक जागते 
है। क्या यह भी कोई स्वराज्य है * 
शासन-विभाजन 
पहले लठन में सत्ता थी, तो वहों से पातेल होकर दिल्‍ली आयी है। यह तो 
* बडी कृपा हुई। लेकिन वह पार्तल दिल्‍ली में हो अ्रव्क गया है, उसे अब गॉँव- 
गाँव पहँँचाना है। हमे लोगो को खराज्य की शिक्षा देनी है, तो यह साग 
करना होगा । इसीका नाम है, शासन-विभाजन | शासन का आज जो केंद्रीकरण 
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हुआ है, इसके बदले हमे शासन का विमाजन करना होगा ओर हर गाँव में 
शासन या सत्ता वॉय्नी होगी। फिर जय गाँव के सभी लोग गज्य-शात्र के जाता 
हो जायेंगे ओर कभी रूगडा करेंगे ही नहीं, तो उस हालत म शासन-मुक्ति हो 
जायगी ओर रामराज्य आयेगा | 
आस-सकल्प 
यह सत्र हमे करना है। इसीलिए मढान-यत्र शुरू हुआ है। हम गाँववालों 
से कहते है कि अपने गाव की हालत सुधारने के लिए तुम लोगों वो कमर क्सकर 
तैयार हो जाना चाहिए | आपके गाँव में भूमिदीन हो, तो उन्हें अपने ही गाँय 
की जमीन का एक हिस्सा देना चाहिए. | फिर गॉँव-गोंव में उद्योग खडे करने 
चाहिए। आपको निश्चय करना होगा कि हम बाहर का कयड़ा नर्दी फरीदेंगे, 
अपने गांव मैं कात बुनकर ही पहनेंगे। म॑ मानता हैं कि जो बाहर वा कपड़ा 
पहने है, वे नंगे हैं। अ्रमी मेरे सामने जो लोग बेटे है, वे सारे याहर का कपड़ा 
पहने है । इसलिए यह निर्लज्ज और नगो की सभा है। अगर इन लोगो को 
बाहर से कपडा न मिले, तो ये फटे कपडे या लगोठी ही पहनेंगे ओर आखिर म 
नगे रहेंगे | क्योकि उनके पास क्पडा बनाने की विद्या न है | 
गॉ०-गॉव मे आयोजन 

यह सब्र काम सरकार के कानून से नहीं होगा | छुछ लोग हमसे पूछते ह एि 
भूदान का काम बाबा को क्यो करना पडता है, सरकार अपनी जमीन क्यो नह 
बॉट्ती ? किन्तु सरकार जमीन बॉटिगी, तो थमराज्य' नहीं, टिल्ली-रज्यों 
होगा | अब लदन राज्य! के बदले 'दिल्ली-राज्य' आया है, लेकिन हम चाहते € 
कि ठिल्ली-राज्य के बदले 'गाँव का राज्य' आये | जिस तरह प्रपनी भूस मियने 
के लिए हम ही खाना पडता है, दूसरा कोई हमारे लिए सता नहीं सकता, इसी 
तरह हमारे ग्रामराज्य के लिए, हमे हो भूदान करना पडेगा, दूसरे न कर सरगे | 
फिर आज जैसे लोग दिल्‍ली में बेठे-वेंठे सोचते है कि अपने देश में याहर से कोन- 
कौन चीजें आनी चाहिए और देश की कोन कीन-सी चीजे बाहर जानी चाहिए, 
उसी तम्ह गाँव गाँव के लोग सोचेंगे कि अपने गाव में कौन-सी चीजें बाहर से 


हि श्र 
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गामराज्यः या अराज्य? नास स्वेच्छावीन 


आज मैने आपके सामने सुज्न-रूप मे विचार रखा है। पहली बात है क्ट्रीय 
स्वराज्य, दूसरी बात है विभाजित स्वगज्य॒ और तीमरी बात है राज्य-मुक्ति अथवा 
रामराज्य । अब उसे 'रामराज्य' कहना है या शअ्वराज्य रएक वी अपनी- 
अपनी मर्जी की बात है। इंश्वर नहीं है, यह भी कह सकते हो और ईश्चर 
च्ीरसागर मे सोया है, यह भी कह सकते हो | लेक्नि इश्वर पसीना-पसीना 
होकर काम कर रहा है, यह नहीं कह सक्ते। या तो इश्चर नहीं है था वह 
अक्ता होकर बैठा है, इन्हींमे से एक बात हों सकती है। ईश्वर करता हैं और सब 
दर अपनी सत्ता चलाता है, वह वान न होनी चाहिए। यहीं तत््वज्ञान, यही ब्रह्म- 
विच्ा हमे अपने ठेश में लानी है | 


5 


ससर्धों का परम्परावलवन ही ग्राक्ष 

हम चाहते है कि आप सब्र लोग उत्साह से माई-भार्ट बनकर काम में लग 
जाइये | कुछ लोग प्रछ॒ते है कि विनोशजी की योजना परस्पगवलब्न की नहीं, 
स्वावलचन की है । इतना तो वे कबूल करते है कि बिनोवा की योजना परावलचन 
की नहीं है। परन्तु वे कहते है कि 'परत्यरालम्बन' चाहिए | बैसे हम भी परस्यग- 
वलम्बन चाहते है। आज बात ने दूध पीवा, तो क्या बाबा ने खुढ गाय या दूये 
ट॒हा था ? लोगों ने वाबा के लिए सारा इन्तजाम किया था। इस तरह बात जे 
जो सेवा बनती है, वह करता जाता है ओर लोग उसके लिए चन्‍्तजाम करते है । 
किन्तु परस्पगवलबन दो प्रझार का होता है, एक असमथथों का और दूसग समयो का | 
पहला अन्ये और लेंगडे का परस्परावलम्बन है। अन्वा देख नहीं सफ्ता, पर चल 
सकता है और लेंगडा देख सकता है, पर चल नहीं सफना, टसलिए दोनो परत्पग 
बलबन था सहयोग करते हैं| लेंगडा अन्धे के कनन्‍्ब्रे पर बेठता है। बह टेफने 
का काम करता है ओर अन्वा चलने व्य॒ काम । टस तरह क्‍या आप समाज 
के कुछ लोगो को अन्धा ओर ऋुछ को लेंगडा रखफर दोनो वा परत्यगवलम्धन 
चाहते हैं ? बार भी परस्परावलबन चाहता है। जिठु वह चाहता है कि दोनों ऑग्स 
बाले हो, दोनो पॉवबवाले हो ओर फिर हाथ में हव मिलाकर दोनों साक-साथ 


मुदातागर्गा 
है कर ये जी व्यग्यशुक 


ब्रा समय नी वर्क 
से वी ब्र्न ब्वाह्ते व 
साल गर्व जले ण्द्दा बने 
छू. किसारी -की-लारी च्चोजे 


पक 
गाँव की 27 | 
हम हर्नि हँ प्री 
रे गांव के साथ आए सेव वी 
कक गेवों न्च 


दा जो प्रहार: 
| एकगेव 
हम यह ने च्बाद्ति 
बनवा कर लाथी जल 


१ टन चांदी कि 

ऋएत के सुकते मे (लए, वह गो 

होगे व्‌ लिंक गले बह शक पप 

के बेकार लए की शहरों पर होगा और हे पेशी गा 

दे; चोवा ही स्टेंग इस तर दोने। के दीत्व शबखाल (दस आयेंगे) 

इसलिए, ५ योजना में गँव औए शहर वील्व इस का सहयोग की 
ये उयोग गे ज्ञ और शेर (ले पेश से रत 
के) इस पे क्त्मेक गा हुआ औए की 
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लोगों के मानस और पग्स्थिति के अनुकूल काम होना, लोगो को राहत 
पहुँचना ओर स्वृतन्त्र जनशक्ति का निर्माण होना--पे सारे काम भृदान ते सबते 
है। आज यह लोक-मानस ब्न गया है कि भूमि का वेंट्वारा समान हो, गरीतो 
को जमीन मिले | इस मानस का पूर्ण लाम इस आन्दोलन को मिलता है। वह 
मानस तैयार करने मैं भी इस आन्दोलन ने हिश्सा लिया है। इसलिए भूदान- 
कार्य में जो शक्ति भरी है, उसके जरिये गाँवों में बाकी के सारे निर्माण-कार्य 
लाने की कोशिश करनी चाहिए। इसलिए हमारे जो साथी निर्माण-कार्य में 
लगे है, उनसे हम कहते है कि भूठान की गिनती आप उन सत्र निर्माण-फार्यों मे 
मत कीजिये । मै फिर से दोह्राता हैँ कि मैं निर्माण-कार्य ओर भूठान में कोई 
फर्क करना नहीं चाहता | लेकिन किसी भी कारण से हो, चाहे परिस्थिति से भी 
हो, पर आज भूढान से जो शक्ति निर्माण हुई है, वह अन्य निर्माण-कायो 
से नहीं हुईं । 

निर्माण काय की बुनियाद आर्थिक समानता 

सारे निर्माण-कार्य की बुनियाद में शञ्रार्थिक समानता का जो विचार है, 
उसकी फ्चर ठोय्ने का काम बदान से हो रहा है। आर्थिक समानता कानून से 
नहीं, लोक-हृदय प्रेम से मरा होने पर ही सभय है ।- उसका ग्रिलकुल सा ओर 
सरल उपाय भूदान से निकला है, क्योकि इसका जमीन से और जमीन भगयान्‌ 
की चीज है, नेसर्गिक बरतठ है, यह बात हर कोई समझ सकता है। व्सोलिए यह 
मन्त्र मै सतत रठता रहता हूँ कि हवा, पानी ओर सूरज की रोशनी के समान जमीन 
भी भगवान्‌ की देन है, अत उस पर सप्रका अधिकार है। हमारे कुछ भाई कहते है 
कि बाप्रा के इस कथन में विचार नहीं, वक्तृत्व है, इसमे आलकारिक भाषा है। 
लेकिन में कहना चाहता हूँ कि इसमें आलकारिक भाषा नहीं, बल्कि स्वच्छ, शुद्ध, 


निर्मल प्रमेय है | यह एक जीवित सत्य है, जिसका आकलन मनुष्य को जय तक नहीं 
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धर्म बिचार आपके सामने रख रहा हैं। मेरा विश्यास है कि गावीजी ओर सये 
पुरुषों का आशीवांद इसे हासिल है। जिस सत्य वलु का स्वीमार ह्य म्ग्ता 
, उसके चचाव के लिए कसी भी महापुरुप के बचनो पी जनात नहीं हेतो। 
फिर भी में मानता हैँ कि इस सिद्धान्त के पीद्चे मय सत्युरपों का आशोयांद है। 
इसलिए मे मानता हूँ कि गरीत्रो जो थोंडी-सी मजदूरी बदा दी जाय, किर सूडन 
की कोई जनूरत नहीं, इस प्रकार का विचार चित्युल गलत है। झुने मामद्ेव 
का एक वचन याद आ रहा है, जिसमें वह सगवान्‌ से कहता है कि चहीएऊ 
ऐसा स्वामी है, जो अपने भक्त को अपने समान योग्यता दिल्लाता ह। जो स्थमी 
अपने सेशक की कायम के लिए सेवक रखता है, वह चाहे उसे उुछु भी सु 
दिलाबे, फिर भी वह सच्चा स्वामी नहीं है। जो सेवक यो सच्चे नेयमत्प मे से 
और अपने को स्वामित्व से मुक्त करे, वही सच्चा स्यामी ८। 


ा् 


ज्र 


सत्यभक्ति 


जय सेवक का सेवकत्व ओर स्वामी व्य स्वामित्व मिटेगा, तो दोनो में प्रेम कम 
होगा वा बढ़ेगा १ तब तो दोनो में सख्यभक्ति निर्माण होगी। ढोनो मार्-भारः 
मित्र, सखा बने गे । हम तो भार्-भाई की वात्त करते है, लेक्नि भाइयों में भी गो 
छोटा, तो कोई बडा मार्ट होता है। वेद का सिर्फ भार-सार्ट कहने से समाभान 
नहीं हुआ | वह कहता है कि कोर्ट छोदा भार ओर कोर्ट बडा भाट न हो, खत 
समान हो. 'अप्येशस अकनिष्ठास एते सन्ञातरों बामिधु ॥ वेट चाहता ह कि 
समाज के लोग ऐसे माई भार्ट बने, जिनम गेई ज्येट न हो शोर सो कनिट न 
हों। यह सर्वोच्य का आदर्श है, जिसमे परम फ्रेम का उल्तप होता । ऐसा 
सर्वोब्य-ममाज लाने के काम में सरकार वी छिनने वी शक्ति का ब्मोंद उपग्नेग नहीं 
हो सकता, उसकी कल्याणकारी शक्ति का थोड़ा उपयोग हो सकता है, लेग्य 
ऐसा सर्वोविय-समाज् लाने का काम लोगो यो ही करना होगा । 


बडराइसिह 
बृइन्छ- जज 
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न्ट 


सानव को सानव दी हत्या का अधिऊार नहों श्णपृ 
०० गो ज्ल्टी ८ 
पटने मे गोली चली 


गोवा में यह जो वडी दुर्घटना हुई, उससे हम सत्र लोगा के ढिलो मो बहुत 
सठ्मा पहुँचता है। गोवा पर हिंहुम्तान का अधिकार है, इस वात को हिंदुस्तान 
की जनता भी मानती हैं ओर गोवा की जनता मी | हिंडुत्तान ओर गोवा, दोनो 
एक ही है | लेकिन यहाँ मे अमी उस बारे में नहीं कह रहा हैं । यह तो स्पष्ट 
ही है कि गोवा सत्र तरह से हिंदुस्तान का एक अश है। इसलिए भारतवासियों 
के हृठय को इस दुब्ंट्ना से सठमा पहुँचना स्वाभाविक ही है। फिठि में इसकी ओर 
त्रिलकुल एक मानव-ह॒ठ्य की दृष्टि से ेखता हूँ | ऐसी घटना जहाँ भी होती है, 
वर्हों पर सारी मानवता विदीरण हो जाती है | लेकिन उसी दिन की ओर एफ खबर 
अखबार में आयी है । विहार में पठने मे उसके एक-ठों रोब पहले गोली चली, 
जिसम कुछ विद्यार्थी मारे गये । इसके विरोध म॑ सारे विहार मे हलचल हुई 
झौर आज हमे खबर मिली है कि नवादा मे गोली चली, जिसमें कुछ विद्यार्थी 
मारे गये । 


मानव को सानव को हत्या का अधिकार नहीं 


मानव पर गोली चलाने का यह जो अविकार मानव ने मान लिया है, वह 
ब्रिलकुल ही अमानवीय है । ओर सब॒ अधिकार वाढ के है, मानव का पहला 
अधिकार यह है कि उसकी मानवता कायम रहे | हम समझते ह कि हिंदुस्तान मे 
गोली चलती है, तो हमारे खराज्य के लिए है ओर सारी मानवता के लिए. 
भी वह कलक हों जाता है। गोवा मे गोंली, चली वह खराज्य पर श्राक्रमण है । 
हर मनुष्य के छृदय में खराप्य-मावना होती है, उसी पर आक्रमण हुआ है। 
परठु उसके साथ-साथ मानवता पर भी आक्रमण है। मन॒प्प के छुदय में बह 
जो मत्ता चलाने की बात रहती है ओर उसे वह कर्नव्य भी मान लेता है, उसकी 
चदोलत वह मानता है कि उसे हत्या करने का भी अधिफार है ।'मानव को पहले यह 
तय करना होगा कि हमें हत्या करने का अधिकार नहीं है। हमे तो प्रेम करने का 
ही अधिकार है। जय मानव अपने उस परम अधिकार को खोकर दूसरी-तीसरी 


सानव को सानव की हत्या वश अधिकार नहीं रण 
अपने छोटे-छोटे सत््वाग्किर छोडने को तैयार नहीं होता, तब्र तक वह हत्या करने 
का अधिकार भी न छोडेगा । इन छोटे-छोटे अधिकागे को आज कानून में भी 
स्थान दिया जाता है छोर फिर उस कानून थी रक्ता के लिए हर तरह की ऋत्रिम 
योजना करनी पडती हैं। मनुष्य व्यक्तिगत अधिकार, नातियत अधिकार, वाशिक 
अविफार रखना चाहता है। वह समझता हैं ऊि ये हमारे बुनियादी अधिमर है | 
इस तरह हम जिन अधिकारों वे मानते हैं, उनकी रक्चा के लिए तलवार का उप- 
योग ओर हत्या करने का हमे अधिकार है, ऐसा मानते हैं। इस तरट ये लोग 
हिंसा को वर्म का रूप ठेते है। हिसा करना एक गत है ओर उसे वर्म या कर्तव्य 
सममऊर करना दूसरी बात | हमे यह सारी बति बढलकर मानवता के लिए, 
पूर्ण मौका देना होगा। 
इसमें फिसीझें कोई शक न होना चाहिए क्रि आज अगर गोवा के लोगों 
की गय ली जाय, तो वह पोतंगीज सत्ता हटने के पक्त में ही होगी। लेकिन 
पोतुगीज अपना अविकर मानकर बैठे है। इसी तरह अग्रेज ओर हमारे राजा- 
गगजा भारत पर अपना अविकार मानकर बैठे थे। आज भी यहां के कारखानो 
ओऔर बडी जमीन के मालिक अपना अधिकार मानऊर जैठे है। अधिकार की यर 
बात इतनी फेल गयी है फ्लि परिवार में भी लोग डसे चलाने की बात नर्ट 
छोटते । हम हमेशा परिवार की उपमा देते हुए कतते € कि परिवार में प्रेम का 
कानून चलता है | लेक्नि आज परिवार मे भी कानून ने प्रवेश क्या है, वर्ल्‍ों 
भी सत्ता की बात मानी गयी हैं | वाप की इल्टेट पर बेटों को अधिकार है, लेकिन 
लडम्यो का अधिकार है था नहीं, इस पर चर्चा चलती है। समभने की बात है 
कि लडकियों को माता-पिता के गुण ओर शरीर का रूप प्रातत होता है। फिर भी 
उनका सम्पत्ति पर अविगार है या नहीं, उस बारे में चर्चा चलती है। जो प्रेम 
के सित्रा दूसरी बात ही नहीं चलनी चाहिए, वहाँ भी सत्ता ओर अधिजार वी 
बात पेंठ गयी ओर उसझी रक्षा के लिए कानून जा आधार लिया जाता है। एक 
जमाना था, जय पत्नी पर पति का अधिकार है, यह भी बात मानी गय्री ओर 
महाभारत में तो युधिष्ठिर ने द्रोपदी को भी ढॉँव पर लगा ठिय्रा था। इस तरह 
अधि+ार की बात समाज में इतनी चली कि आज उसीकी पीडा हो रही है । 


७3 मुदालागग 


ग्राम-दान का स्वतस्त्र मूल्य + ३१७: 


अभी आपने मजन सुना « आत्मा रे आत्मा कु देख 7 यह भजन तो सभी 
गा लेते है और सबको प्रिय भी लगता है | विन्तु इसझा अनुभव प्रात करने मे 
बड़ा पुरुयार्य करना पडता है। आत्मा में आत्मा जो देखना बहुत बडी बात है | 
उसके मानी है, ठुनिया में हमारे सामने जितने प्राणी प्रकद है, जितनी मूर्तियोँ 
दीखती है, उन सबमें हम अपना ही रूप देखे । हम कहना चाहते है. कि भूदान 
ओर ग्रामदान डसीका एक नम्र ओर छोटा-सा प्रयन है। भूदान में हम सप्रके 
समभाते है कि आप पॉच भाई है, तो आपके घर एफ शोर छठा भाई है, जो 
बाहर है | उसका हिस्सा भी उसे दीजिये। समाज तो अपने परिवार का हिस्सा 
सममभिये, यही आत्मा से आत्मा के दर्शन का प्रयत्न है । यह बात केवल भूमि के 
लिए ही लागू नहीं, वल्कि कुल सम्पत्ति, शक्ति ओर बुद्धि के लिए लागू है। हर 
मनुष्य अपनी सम्पत्ति, शक्ति ओर बुद्धि का एक हिस्सा अपने अडोसी-पडोसियों 
के लिए. हे श्रौर उसमें हम दूसरे कसी पर उपकार कप्ते हैं, ऐसी भावना न हो । 
समाज को अपने परिवार मे दाखिल करना व्यापफ आत्म-दर्शन का एक अल्प 
प्रयत्न है । जब आप टेखते है कि गॉबवाले अपनी जमीन पर से अपना हक उठा 
लेते और उसे सारेगॉव की बना देते हैं, तो उसमे व्यापक आत्मा का कुछ 
भान होता है । 

आम-दान का स्वत्तन्त्र मूल्य 


यहाँ बहुत सारे गाव मिल रहे है। इस काम में हमारी कसौटी जरूर रे, 
परन्तु हमारे मन में दूसरी ही बात है। हमने कभी नहीं समझा कि दुनिया का 
कारोबार चलाने की जिम्मेवारी हम पर है। दुनिया का व्मगेबार दुनिया चला 
रही है। हम तो लोगो में एक विचार प्रचलित करना चाहते है, व्यापव्य आत्मा 
का सान करना चाहते है, यह समझ्ाना चाहते है कि व्यक्तिगत मालक्वित 
मिठानी चाहिए । अगर गाँव गाव के लोगो ने टतना समझतरर आमदान दिया, 


२५६ सुढान-यगा 


तो फ़िर चाहे उत्के बाद हम उन गाँवों की उत्तम स्वना न कर सके, तो भी 
उस आमदान का जो स्व॒तन्त्र मूल्य है, वह कम न होगा। इसके लिए. मै एक 
मिप्ताल देता हैँ । बहुत प्रयत्नों के बाद हिन्दुस्तान को स्वराज्य प्रात हुआ। 
स्वराज्य की कतोटी जरूर इस बात मैं है कि हम स्वराज्य किस तरह चलाते ओर 
हिन्दुस्तान की उन्‍नति किस तरह करते है। लेकिन मान लीजिये कि हम बहुत 
शीघ्र ज्यादा उन्नति न कर सके, तो हम कमर ल्ञायक साबित होगे। फिर भी 
हिन्दुप्तान को जो स्वराज्य प्राप्त हुआ है, उसका मूल्य कम न होगा। स्वराज्य- 
प्राप्षि की स्वतन्त्र कीमत है। चाहे उसके बाद हम उसका उत्तम उपयोग कर सके 
या न कर सके। इसी तरह यह जो भूदान, ग्रामदान, सम्पत्तिदाव आदि का 
आन्दोलन चल रहा है, उसका स्वतन्त्र मूल्य है। चाहे उसका उपयोग हम ठीक 
से कर सके या न कर सके | 
सूल्थ-परिवतेन और सुख 
दूसरे सेवकी के ओर हमारे इस विचार मैं बुनियादी फर्क है, जो आज का 
नहीं, पुराना है | जब बाबा रचनात्मक काम में लगा था, तब भी उसके सामने यही 
कसौटी थी | इसलिए बाबा ने हमेशा यही प्रयत्न किया कि आसपास के लोगों 
में अच्छी भावना पैदा हो और उत्तम कार्यकर्ता पेदा हो । समझने की बात है कि 
हम रचनात्मक काम करना जरूर चाहते हैं, लेकिन रचनात्मक काम तो सरकार भी 
करना चाहती है और करेगी | उससे लोग सुखी होगे ओर अवश्य होने चाहिए । 
लेकिन मूल्य-परिवर्तन एक बात है और समाज को सुखी बनाना दूसरी बात । जय 
आए शाश्वत सुख की बात करेंगे, तो दोनो मैं फर्क न रहेगा | लेकिन तात्कालिक 
खके बारे मे सोचेगे, तो सुखी बनाना एक बात है और मूल्य परिवर्तन 
दूसरी बात । 
जहाँ लेग अपने परिवार को व्यापक समभक्र अपना एक हिस्सा समाज के 
लिए दते है, वहाँ मूल्य-परिवर्तन हो जाता है। कोई फड दिया जाता है, तो उसमे 
मूल्य-परिवर्तन नहीं होता | परतठु जैसे हम आजीवन खाते हैं, वेसे ही खाने के 
साथ साथ समाज को एक हिस्सा देते है, तो यह बृत्ति मूल्य-परिवर्तन की निशानी 


आम-दान का स्वत्तस्त्र सुूटन २०७ 


है। फिर चाहे जो भाग आप समाज को देते है, उसका सदुपवोग कर तफ़े बा न 
कर सक्रे, यह तो अक्ल की वात होगी । आज हम अपने घर मे जो सपत्ति खर्च 
करते है, उसमे भी ठीक खर्च करते हे या नहीं, यह अक्ल पर निर्मर है | फिर भी 
यह समसने की वात है फि जर्हों पॉच सो गांवों के लोगो ने अपने जीवन से 
व्यक्तिगत माल्कियत मिय दी, वहाँ उनके जीवन मे मूल्य-परिवर्तन हो गया हैं। 
मूल्य परिवर्तन ही क्रान्ति 

इसी मूल्य-परिवर्तन को हम 'शान्तिमय क्रान्ति कहते है। क्रान्ति के पीछे मेने 
यह 'शान्तिमव' विशेषण नाहक लगाया | क्योंकि जो अशान्तिमय होती है, वह 
क्रान्ति ही नहीं है । वह तो शान्तिमय ही हो सकती है | किसी भी प्रतर के बंढल 
को क्रान्ति नहीं कहा जाता । क्रान्ति में तो बुनियादी या मूलभूत फर्क होना चाहिए, 
मृल्य बदलना चाहिए । मूल्य में जो बढल होता है, वह शान्तिमय्र हीं होता है, 
विचार से ही होता है। मार-पीटकर, आग लगाकर वा घमझकर जो परिवतेन 
किया जायगा, वह विचार-परिवर्तन न होंगा | चाहे वह वडा परिवर्तन हे, तो भी 
चह कऋान्ति नहीं होगी | कुछ लोग हमसे पूछते है कि झ्प जिसे 'विचार-परिवर्तन! 
या क्रान्ति कहते है, उसे करने के लिए. क्तिना समय लगेगा ” हम जबाब देते है 
कि चाहे कमर समय लगे या प्याठा, इसकी हमे कोई चिन्ता नहीं । विचार-क्रान्ति 
शीप होती हो तो टीक, नहीं तो शीघ्र 'अविचार क्रान्ति! करनी चाटिए--दस विचार 
को हम नहीं मानते । हम सिर्फ 'शीघत्रवाद! को कान्ति नहीं कह सकते | कोई 
अगर हमसे कहेगा कि आपको शीघ्र स्राना मिलवा चाहिए, फिर चहि रोटी न 
मिले, तो जहर खाना चाहिए--इस तरह के शीक्ष भोजन के विचार को हम नहीं 
भानते | हम तो समुचित भोजन के विचार को ही मानते हैं | यह बात ठीक है 
कि धूखे को जितना जल्दी खाना मिले, उतना अच्छा ही है। विचार-क्रान्ति भी 
जल्द-से-जल्द हो, यह अच्छा है। लेकिन चाहे भीत्र हो वा देर के, चीज वही 
चननी चाहिए, जो ब्नानी होती है । इसीलिए मेने कहा कि क्वान्ति के पीले मेंने 
नाहफ शान्तिमय विशेषण जोड ठिया, उस विशेषण की को: जरूरत नहीं है । 
लेकिन इन दिनो 'रक्तपातयुक्त क्रान्ति के लिए क्रान्ति शद इस्तेमाल म्पिा 
लाता है, इसलिए मुझे बह विशेषण जोडना पडा । 


अमत-करण २७०६ 


लम्बन! कहते हैं। उसके मानी है, अन्य सब आलम्बनों से या आधार से मुक्ति । 
जिसे सच्ची विद्या मिलती है, वह पूरे अर्थ में मुक्त वा स्वावलम्बी होता है। 

मुक्ति के लिए. जिस तरह पराणीनता उचित नहीं है, उसी तरह विकारबशता 
भी उचित नहीं है । जो सनुप्य अपनी इन्द्रियों वा गुलाम है ओर अपने विजरो को 
काबू में नहीं रख सकता, वह स्वावलम्बी या मुक्त नहीं हो सफ्ता | इसलिए विद्रा छा 
यह एक तीसरा भी अग है, जिसके लिए विद्या में सबम, व्रत, सेश आदि का समावेश 
करना पडता है | इस तरह स्णवलत्रन के तीन अ्रथ होते है * पहला अथ खह टे 
कि अपने उदर निवाद के लिए दसगे पर आधार न रखना पडे | दूसरा ग्रथ वह 
है कि ज्ञान प्रात्त करने के लिए, स्वतत्न शक्ति निर्माण हो। ओर तीसरा अर्थ वह है 
कि अपने आप पर, मन, दद्रियो आदि पर काबू रखने की शक्ति निर्माण हो | 
साराश, शरीर, बुद्धि ओर मन, तीनो की पगवीनता मिठ्नो चाहिए । 


प्रकृति, सस्क्षति ओर विकृृति 


आधहिवासियों की सेवा करने के लिए कर्वकर्ताओं को प्रकृति, सस्कृति और 
विक्षति का ठीक भान होना चाहिए, | जत्र मनुण्य प्रकृति से ऊपर जाता है ओर 
उसे वश करने के लिए. अपने में कुछ सुधार बर लेता है, तन 'सद्क्कति' उत्मन्न 
होती है ओर जब मनुष्य प्रकृति से नीचे गिरता है, तब 'विकृृति' आ जाती ह | 
मनुष्य अपने जीवन को प्रकृति के साथ जितना जनुक्ूल बनाता है, उतना प्रक्नति 
का अश उसके जीवन में रहता है। आज शहरवाला के जीवन मे प्रक्धति व्म 
अकश चहुत कम है, विकृषतियाँ काफी आ गयी हैं, लेक्नि कुछु सस्कृति भी है । 
आदिवासियों के जीवन मे प्रकृति का अश अधिक है, सह्कृति का अश मात्रा में 
कम है ओर विक्ृतियों भी कुछ हैं । इसलिए, आदिवासियों नी सेवा फ्रनेवालों को 
इसका खयाल रखना चाहिए फि शहर की विज्ञतियों को यहाँ न थाने ठिया जाय । 
इनकी विकृतियों दर हो, शटर में जो सल्क्ृति है, बट यहाँ जरूर आये, लेक्नि यहाँ 
की सल्क्ृति भी कायम रहे | साथ ही इनके जीवन मे प्रकृति का जो अश है, उसया 
हम भी अनुकरण करे । 

में एक मिसाल देता हैँ । दूध स्वय प्रकृति है, दूध व्ग मस्खन बनाना सल्कृति 


शा 
ब्ति 
ब्् 


सारतीय ग्रायोजन में ग्रामोद्योग दग महत्त्व 


लोभ-मुक्ति का कार्यक्रम 


गीता ने कहा है कि काम, क्रोच ओर लोभ, ये तीन नरऊ के बडे भयानक 
टग्वाजे है । मनुष्य में ये तीनों होते है। क्न्ति तीनो मे मनुप्य का सबसे ज्यादा 
शत्रु है, लोभ | मनुण्य के सम्रह-ब्चत्ति गी कोई सीमा नहीं है। मदुप्य कितना ही 
क्रोबी बने, तो भी शेर से ज्यादा क्रीवी नर्ीं चन सम्ता। मनुष्य फ्ितिना भी 
भी कामी चने, तो मी चक्रवाक पक्षी के समान कामी नहीं बन सक्‍्ता। लेम्नि 
मनुष्य जितना लोभी बन सकता है, उसकी बराबरी न चक्रवाक कर सता है 
अ्रीर न शेर । 
स्वगज्य के आन्दोलन में हम लोगो का टर छूट । हजारों लोग निर्भया से 
जेल जाने लगे | जब अग्रेजी ने देखा कि ये लोग जेल से डर्ते नहीं, तब उन्हेंने 
एक युक्ति निकाली, जुर्माना कग्ना ! ओर घर से पैसा वबसल करना शुरू हुआ । 
वहों हमारे लोग कमजोर साबित हुए. | इस तरह गावीजी के जमाने में छोगो यों 
भय छोडने की व्रात सिखाबी गयी ओर आज भूदान-यत् के निमित्त से लोभ छोडने 


का कार्यक्रम उपस्थित है । 
भारतीय आयोजन मे ग्रामोद्योग का महत्व ३१६: 


हमारे स्व॒राज्य के पहले पॉच साठ ऐसे ही निकल गये। उनमे ग्रामोग्रोग के 
लिए कोई काम नहीं हुआ ग्रामोद्रोग अच्छा है या बन्त्रोयोग, बह चर्चाभर 
चलती रही | गाय्रीजी ने कहा या, दसलिए हम भी यही दुह्रते थे कि थआमों- 
योग के बिना गति नहीं ।! मिन्दु तत्र गार्वीाजी की वह बात लोगो के व्यान में नहीं 
आयी । लेक्नि जब त्रेकारी का असुर मपानर रूप लेकर सामने आर गया, तो बह 
अचानक लोगों के यान मे आ गयी । खुशी की बात है कि श्र सरकार या भी 
प्यान इस ओर गया ओर आगामी पंचवर्षीय योजना में श्रामोद्रोगो को स्थान टिया 
जा रहा है । लेदिन यह सच असुर के भय से हो ग्हा है, जय मि हम चाहते है 
कि ईश्वर की भक्ति से हो । रावण के भय से वोई अच्छा काम होता है, तो हम 
उमे पसन्द तो कर लेते है, पर चाहते ट कि राम दी भक्ति ने ही हो । 


भारतीय आयोजन में आमोद्योग का महत्त्व २६३ 


लैंसे देश मे, जहों जमीन कम ओर जनसख्या ज्यादा है, खेती में बड़े-बड़े यन्त्र 
नहीं आ सकते ओर उद्योगों में भी सिर्फ ग्रामोद्योग ही चल सकते ६ | इसलिए 
न केवल वेफारी के असुर के मय से, बल्कि स्थायी योजना के रूप में काम क्या 
जाय | कोई हमसे पूछु सकते हैं कि आप इस तरह भेद क्यों करते है १ हम भेद 
इसीलिए, करते है कि जहाँ ठेशव्यापी योजना बनानी हों, वहाँ अगर कोई निश्चित 
विचार न हो, तो वह योजना नहीं चल सज्ती। मेने कह दिया है, यह ठीक 
है कि वेफारी-निवारण के लिए आमोयोग का आरम्भ विया जा रह है | लेकिन 
आज नहीं तो कल, हम यह सोचना होगा कि यहाँ जो आयोजन करना है, उसमे 
आमोद्योग को एक मह्त्वपूर्ण विषय, जीवन का एक अश मानकर स्थान 
देना होगा । 
ओजारो में सुधार हो 

हिन्दुस्तान के लिए ग्रामोौद्रोग अत्यन्त आवश्यक है, इसका मतलन बह नहीं 
फि औजारो में कोई सुधार ही न किया जाय । सुधार तो जरूर करना चाहिए और 
हम भी पचीस साल से उसके पीछे लगे हुए. है। अनेक वर्षों से हमने चरखे के 
अयोग किये और परिणामस्वरूप अब 'अम्बर चर्ला' निउला है। ऐसे सुबरे हुए 
ओजार जरूर निकलने चाहिए। उनसे कोई हानि नहीं होगी। लेक्नि अ्रम्पर 
चरखा आयेगा, तो भी हमारी तकली ओर चर्खा नहीं मिटेगा | छोटे-छोटे बच्चे 
भी रोज आध घटा चख पर सूत कातकर अपने लिए सालभर का कपड़ा बना 
सकते है । ग्रामोद्रोगों में यह साम*य है कि गाँव के ओजारो से ही काम हो सकता 
है और उसके लिए, ज्याद पूँजी की जरूरत नहीं होतो और न ज्यादा तालोम ही 
देनी पडती है । 

ग्रासदान के बिना प्रामोत्थान असम्भव 

ग्रामोद्रोग भी अकेले नहीं टिक सकते । गाँव के सत्र लोगो को मिलकर उसके 
लिए योजना करनी होगी । अगर गाँव के लोग निश्चय करे कि हमारे गाँव में बाहर 
का कपडा नहीं आ सकता, तो वे योजना फरके कपास बोने से कपड़ा बनाने तक 
का सारा काम गाँव में ही करेंगे । हम नहीं मानते कि इस तरह की योजना के 


स्वेच्छा से स्वामित्व छोड़ने मे ही क्रान्ति : ४०: 


मनुष्य को जीवन मैं चत्च का भी कुछ मौका मिले, तो वह पहुत भाग्य 
माना जायगा । हमारे जीवन में हमे एक यज्ञ की पूर्ति करने के बाद दूमग यज्ञ 
शुरू करने का भाग्य मिला है। मनुष्य को अक्सर ऐसा भाग्य हासिल नहीं 
होता | कालिदास ने लिखा है. “क्लेश फलेन हि पुनर्नवता विधत्ते?--ज्ञों भक्त 
होते है, वे एक क्लेश समात्त होते ही नये क्लेश का आरम्भ करते हैं ! नये क्लेश 
का आरभ करने का मतलब है, नये आनन्द का आरम्म क्गना। तपत्पा ओर 
तप मैं बडा फर्क है। तप से आनन्द ओर निर्मिति होती है। हम लोगों 
को स्वराज्य के नाम से तपस्या करने का एक ढफा मौका मिला था ओर अप 
दुआरा 'सर्वोदय” के नाम से तपस्या करने का मौका मिला है, इसलिए हम बचे 
भाग्यवान्‌ है। हमे उम्मीठ होनी चाहिए कि यह कार्य पूरा हुए बगेर भगवान्‌ 
हमे अपने दर्शन के लिए न बुलायेगा। उस हालत मे हमे वर्षों वी कोई गिनती ही 
न करनी चाहिए, अपने काम में उत्साह मालूम होना चाहिए। जय भगवान्‌ 
किसीको इस तरह का भाग्य ठेता है, तो उसे दोनो तरफ से सुख हासिल होता ह₹, 
डसके दोनो हाथ लडड्ढ रहते है। अगर भगवान्‌ ने उसे अपने दर्शन के लिए, 
जल्दी बुला लिया, तो उसे मगवान्‌ के दर्शन का आनद मिलेगा और अगर जल्‍दी 
न बुलाया, तो भगवान्‌ की ही सेवा करने का आनन्द मिलेगा । इस तरह जिसके 
लिए. इस ओर आनन्द ओर उस ओर भी आनन्द है, उत्तके जीवन में सिवा 
आनन्द के दूसरी वस्तु नहीं रहेगी । 


० ९ ०. 
कायकताओ का अभिनन्दन 


हमे बडी खुशी हो रही है कि आज का यह दिन बोरापुट जिले की जत्रा में 

आया। हम इस दिन को अपनी साठ वर्षो की पूर्ति का उत्सव नहीं मानते, पल्कि 

यहाँ जो भूमि-क्राति शुरू हुईं है, उसके सकक्‍ल्‍प का दिन मानते है| मेरा तचपन से 
१७ 


खेच्छा से स्वामित्व छोचने सें ही क्रान्ति २5७ 
चहुत जल्दी आगे बढ़ता । लेक्नि आप समझ लोजिये कि हमारे सम के लिए 
लो नेता मिला है, उससे बढकर नेता सारी दुनिया मे नहीं हैं। हमारे काम के 
लिए, परमेश्वर ही नेता हुए, हं। उनके ब्ल ओर उनऊी दच्छा के सिग यह 
काम किसी प्रकार आरभ ही न हो सकता था। अगर वे नेता न होते और इस 
माम का थोडा-सा भी भार हमारे कचो पर पडता, तो हम टिक नहीं सफ्ते थे । 
लैंसा कि मेने अभी कहा, इस शरीर का कोई भी भार मेरे ऊपर नहीं है| वैसे ही 
हम यह भी कहना चाहते है कि इस कार्य का कोई भार हम पर है, ऐसा हमे 

महसूस नहीं होता | में तो मानता हूँ कि ईज्वर की प्रेरणा न होती, तो ये सारे 
छोटे-छोटे कार्यकर्ता इस तरह काम न कर सकते । लेकिन जत्र वह चाहता है, तो 
जड को चेतन वनाता है, नाचीज को भो चीज बना देता है। 


संकल्प का कोई भार नहों 


आज के दिन कोरापुट मे जो यन शुरू हुआ है, उसकी पूर्ति का सक्‍लप हम 
सब करें ओर उस सकल्प का कोई मार हम महसूस न करें | हम उसे भक्ति 
का एक सकक्‍ल्‍प समझे । हमारे कुछ भाई हमे बहुत वार कहते ह कि आपने यह 
जो पॉच करोड एफड का सकल्प किया ओर उतके साथ सत्तावन साल मी जो 
मुद्रत लगा दी, उससे कई दोर्पों को पैदा होने और अटटिसा में भी बाबा पडने वी 
आाशका है। उनकी यह क्ल्यना सही हो सकती थी, अगर इस सफह्प का कोई 
भार हम महसूस मरते | लेकिन इसका कोई भार हम पर नहीं है, इसलिए इसम 
उतावली या हिंसा की कोइ शका नहों हो सकती | जरा भी सोचा जाय, तो 
ध्यान में थ्रा जायगा कि इस तग्द लोगों से पॉच करोड एक्ड जमीन हासिल करने 
का सक्‍ल्‍्प हम नहीं कर सकने । ग्रगर हम कोई सक्‍ल्व कर सत्ते है, तो वही कर 
सकते है कि हम लोगों के पास जायेंगे ओर प्रेम ते अपनी बात समझभायेंगे। 
जमीन देने का सफल्प तो लोग ही कर सकते है । इसलिए पॉच करोड एकड 
का सकल्‍प याने एक सीवा-सादा गणित है, जो हमने देश के लोगों के सामने 
रखा है। हमने कटा है कि देश के उद्धार के लिए इतना होना आवश्यक है । 
समय की भी हमने जो कल्पना की है, वह हमारी अपनी क्ल्यना नहीं है| हमारा 


स्वेच्छा से स्वामित्व छोडने से ही क्रान्ति २६६ 


पर भी विगेध नहीं होता, तो मेरे मन मे शक्ष आती कि शायद हम कुछु-न- 
कुछ गलती कर रहे हैं। इस काम से तो आज की समाज-रचना वी बुनियाद 
ही खतम हो रही है । जहाँ आप कुल जमीन ईश्वर वी मालकियत की मानने 
लगे, वहीं आप व्यक्तिगत मालकियत ही खतम कर देते है। लेक्नि आज तो 
ऐसे तमरानशासत्रज ही नहीं, बल्कि नीतिशाख्रन ओर दत्त्वनानी भी मोजूद हैं, जो 
व्यक्तिगत मालकियत को एक पवित्र वस्तु सानते हैं। वे कया कहना चाहते हैं, 
यह में समझ सकता हैं । वे यही कहना चाहते हैं कि जो चीज दूसरे ने अपने 
हाथ में पकड रखी है, उसे हम हिंसा से छीन लेते है, तो वह अन्याय हो जाता 
है। लेकिन वह चीज उसीकी इच्छा से उसके हाथ से नीचे गिरनी चाहिए 
क्योकि उसने वह वस्तु प्राप्त करने के लिए काफी परिश्रम किया है। इसलिए, 
उसे वह वस्तु छोडने में ही अपने परिश्रम की सार्थक्ता मालूम होनी चाहिए | 
जत्र बाप अपनी क्मायी हुई इस्टेट बेटे के हाथ सोप देता है, तो उसे बड़ी खुशी 
होती है। उसे इस बात का विशेष आनन्द इसलिए, होता है कि उसने वह इस्टेट 
खुद कमायी है। इसी तरद आज के समाज ने अपनी जो मालक्रियत मान रखी 
है ओर उसके लिए. उसने कुछ परिश्रम भी किया है, तों उत्ते मालकिपत छोड़ने 
मैं ही परिश्रम वी सार्वकता मालूम हो। जब ऐसा अनुभव आयेगा, तब हम 
कह सऊेंगे कि हमने क्रान्ति की है । 


चिचार-मन्थन आवश्यक 


हमारा यह बिचार ब्रिलकुल ही नया विचार है। जब एक नया विचार शुरू 
होता है, तो पुराने विचारबाले आश्चर्य में पड़ जाते है ओर कुछ लोग विरोध 
भी शुरू करते हैं। उसमे हमें ताज्जुय मालूम न होना चाहिए, | इस तरट जो 
कुछ थोडा विरोध शुरू हुआ है, उससे हमे बडा लाम होगा। उससे विचार- 
मथन होगा, जिसकी टस काम में बहुत थ्रावश्यकता है। विचार-मन्वन के बिना 
आनाग्नि पैठा नहीं होती | हमने जगह-जगह जाकर गॉवबालो को समझाया है कि 
आप यह काम परे विचार से कीजिये | मेरा विश्वास है कि जिन्होंने थ्रामदान दिया 
है, उनमे सिर्फ दम-पॉच ही ऐसे गाँव होगे, जिन्होंने दूसरों वी देखादेखी'यह काम 


विक्लान-युग में स्थितग्रज्ञ के लक्षणों का महत २७१ 


व्यावह्यरिक लोग स्थितप्रञ॒ के श्लोक बोलते होंगे। अक्सर सर्वसाधारण लोग 
भक्त के लक्षण गाया करते हैं। गीता में जो भक्त के लक्षण है, वे बहुत अच्छे 
है। गीता का सबसे मधुर अश अगए कोई है, तो वह भक्त के लक्षणों का है। 
इसलिए लोग भक्त के लक्षण गाया करते है, तो इसमे कोई आश्चर्य की बात 
नहीं | उसमे साधारण सदसुणो की प्रशसा है | किन्तु स्थितप्रज के ए्लोक अतिम 
अवस्था का वर्णन करते हैं, फिर भी गाधीजी ने उन्हीं श्लो चुनकर लोगो 
के सामने रखा और वे लोकप्रिय हो गये । 


के 
कम 


विज्लान-युग मे निणेय-शक्ति की महिमा 


गांधीजी ने इन श्लोकों को क्‍यों छुना और उन्‍हें इनका इतना आकक्पण 
क्यो मालूम हुआ ? इसका कुछ अठाजा हम लगा सफ्ते है| उसका एक कारण 
यह है कि विज्ञान के युग में जिसकी अत्यत्त आवश्यकता है, उसवी पूर्ति इनसे 
होती है। शकराचार्य को थ्रात्मा की अतिम स्थिति का बहुत आदर्पण था ओर 
उसी दृष्टि से वे इन श्लोकीं की तरफ देखते थे । विंठ॒ वैज्ञानिक य्रुग मे रहनेवालों 
को इन श्लोकी से ऐसी चीज मिलती है, जिसकी दस युग को अत्यन्त आवश्यक्ता 
है। इन श्लोकी मे सबसे ज्यादा मह्त्व 'प्रजा को दिया गया है, प्रज्ञा याने 
'निर्णय-शक्ति! | यह निर्णय शक्ति जितनी परमार्थ में काम आती है, उतनी 
ही ब्यवहार में भी आती है। आज के वैजानिक युग मे मनुष्य के मसले बहत व्यापक 
हुए है | इसलिए, कठिन समत्याएँ पेश होती है | इस जमाने में छोटे-छोटे सवाल 
पेश नहीं होते, जो भी पेश होते है, बडे ही होते है। लडाई की समस्या अगर 
उठ खडी टोती है, तो वह जागतिक ही होती है। कोट वेजानिक समस्या खड़ी 
होती है, तो वह भी जागतिक ही होती है। कोई समाजिक समस्या खडी होती हे, 
ता वह भी विश्वव्यापफ हो जाती है। कोई सावारण व्यापार वी समस्या सठी 
होती है, तो उसका भी सम्बन्ध अन्तर्गष्टरीय क्षेत्र मे पेंच जाता है। उस तरह 
विज्ञान के कारण छोटी-छोटी समस्याएँ भी बडा व्यापक रुप ले लेती है| दसरी 
मजेदार बात यह होती है कि इवर तो व्यापक ओर कठिन समस्याएँ पेश होती 
है और उधर उनका जहदी निर्णय करने की भी आयश्यक्ता होती है। क्योकि 


विज्ञान-थुग में स्थितप्रज्ञ के लक्षणों का महत््त रण 


लक्षण दाखिल होने पर निर्णय-शक्ति दाखिल होगी | अगर हम चाहते है कि 
दुनिया में 'गशतन्त्र! स्थापित हो ओर शासन-मुक्तित'ं छा जाय, तो मनुष्य की 
बुद्धि शान्त, सम और शुद्ध होनी चाहिए । 
निणय-शक्ति की प्राप्ति कठिन नहीं 
- स्थितप्रज के ये लक्षण पाप्त करना कठिन नहीं, यह हमने हिम्मत की बात कही 
है। उसे हम जरा स्पष्ट करेंगे। स्थितप्रजता एक अ्रत्यन्त विकसित अवस्था है। लेकिन 
साधारण ज्षेत्र में उसका साधारण आरम हो सकता है। अपने निज के व्यवहार 
के लिए, अपने कुटम्ब के क्षेत्र में या अपने गाँव के ज्ेन्र मे नि्ंय करने की 
शक्ति हासिल हो सकती है। इस तरह अविकराधिक व्यापक क्षेत्र मे निर्णय करने 
की शक्ति हासिल हों, तो निर्णय-शक्ति के उत्तरोत्तर अनेक व्यापफ आर्य हो सकने 
है। फिर भी इस निर्णय-शक्ति का स्वरूप एक ही रहेगा। चाहे अपने व्यक्तिगत 
मामले मै निर्णय देना हो, घर के क्षेत्र मे, गाँव के क्षेत्र मै या अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे 
निर्णय ठेना हो, तो निर्णय-शक्ति का स्वरूप यही रहेशा कि मसलो के बारे में 
सोचने मे मनोविकार दाखिल न होने चाहिए । 
हमने कहा है कि यह चीज इतनी कठिन नहीं मानी जानी चाहिए, इसके 
दो कारण हैं ) पहला कारण यह है कि समता आत्मा का स्वरुप है । आत्मा स्वय 
मिर्विकार है। हम विकास्वान्‌ बनते हैं, तमी हमे कुछ क्लेश होता है। निर्विकार 
रहने के लिए किसी क्लेश या प्रवत्त को जरूरत ही नहीं शोती। किसी पर 
गुष्सा करना हो, तो जरूर कुछु-न-कुछ प्रयत्न करता होगा--ओऑख का स्वरूप 
बदलना पडेगा, हाथ उठाना पडेगा, चाहे लाठी भी उठानी पड़े । इस तरह उसके 
लिए कुछ-न-कुछु क्लेश करना पडेगा ओर नाडी भी तेज चलेगी | लेकिन 
अगर गुस्सा न करना हो, तो कुछ खास प्रयत्न की जरूरत ही नहीं है। उसमे 
कुछ करना ही नहीं पड़ता | इस तरह निर्विफार अवस्था की प्राप्ति बहुत कठिन 
न मानी जायसी। दूसरा कारण यह है कि इस विज्ञान के जमाने मे वह एक 
आवश्यकता है । इसलिए हर मनुष्य में वह उपस्थित शेगी | 
हर कोई चाहे, तो स्थितप्रज्ञ वन सकता दे 
इस तरह मनोविफारों के विदद्ध अब दो शक्तियों काम करने लगी हैं| 


ग्राम-परिवार सध्यम-सार्ग : ४२६ 


जैसे नटी बहते-बहते विशाल रूप धारण करती है ग्रोर उस व्यापक रूप में 
उसके उद्गम के दर्शन से त्रिलकुल मिन्‍न दर्शन होता है, वेंसे ही इस भृदान-्यज्ञ 
का हुआ है। आरभ में इसका जो रूप था, श्राज उससे बिलकुल ही भिन्‍न रूप दीख 
रहा है। इसीलिए कुछ लोग जरा चकित हुए है और कुछ बातें उनकी समभ मैं 
नहीं आ रही है। वे कहते है कि इसका आरभ तो मालकियत को मान्य करते 
हुए हुआ था, इसीलिए, इसमें दान माँगने की वात थी | लेकिन अच उसका जो 
रूप बनने जा रहा है, वह तो एक बिलकुल ही भिन्‍न है, क्योंकि उसमें मालकियत 
मिटाने की बात है। यह रूप न केवल पहले रूप से मिन्‍न है, बल्कि कुछ लोगगोः 
को लगता है कि यह उससे विपरीत मालूम हो रहा है। आरभ की ठलना मे यह 
रूप देख कुछ लोगो को ऐसा लग रहा है। लेक्नि जैसे नदी के विशाल रुप 
में मी गुण-परिवर्तन नहीं होता, पानी का स्वरूप कायम ही रहता है, चेंसे ही इसके 
श्रारभ में इसका जो गुण-रूप था, उसमे कोई परिवर्तन नहीं हुआ है । 


मालकियत सिटाने मे अनुराग का विस्तार 


हमने शुरू में ही कहा या कि ठान का मतलब है, सम विभाजन । लेक्नि 
लोग पूछते है कि 'सम-विमाजन' का अर्थ अगर यहाँ तक आ जाय कि उससे 
मालकियत मिटाने की ही वात पेदा हो, तो यह एक विरक्ति का गुण हो गया 
ओर इतनी विरक्ति लोग केसे कबूल करेंगे ? हम कबूल करते है कि इसमे अगर 
केवल विरक्ति का ही रूप हो, तय तो वह व्यापक न हो सकेगा--लोग उसे ग्रटण न 
कर सकेगे। एक थ्र्थ मे विरक्ति तो एक न होने का, अज्स्णात्मक या अभावा- 
त्मक रूप है। लेक्नि इसका रूप ऐसा नकारात्मक नहीं, अनुगगाव्मक है। हम 
सन यह नहीं समभाते कि अपने शरीर ओर परिवार वो अच्छा समझो, उसमे 
क्या भरा है, क्योंकि हम उसमे भलाई नहीं मानते | देह और परिचार के लिए. 


२७६ भूदान-रगा 


विरक्ति का होना एक खालिस सदगुण है, ऐसा हम नहीं समभते | उसमे गुण 
का अश जरूर है, पर वह एक पूर्ण गुण है, ऐसा हम न्ों समझते । हम उसमे दोप 
मानते है, इसीलिए विरक्ति का उपदेश नहीं देते | यद्यपि कई सतो ने हमे विरक्ति 
का उपदेश दिया है, पर यदि हम उसका ठीक स्वरूप समक्त लें, तो मालूम होगा 
कि वह अनासक्ति ही है। शरीर या पारिवारिक जिम्मेवारी का त्याग, इस तरह उसका 
अर्थ करना गलत है। लेकिन विरक्ति का इसी तरह से अर्थ किया गया है। इसी- 
लिए. हम कहते है कि हम जो विचार फैला रहे है, वह विरक्ति का नहीं है। 
हम लोगों को यह नहीं समझा रहे हैं कि अपने परिवार ओर वाल-बच्चो 
की चिंता कक्‍्यी करते हो ? सारी-की-सारी जमीन देश को दे दो | बल्कि हम तो 
उनसे यही कहते है कि आप अपने शरीर और परिवार के लिए जो अनुराग रखते 
है, वह एक अच्छा गुण है, पर उसे सीमित मत बनाओ, व्यापक करो। हमारा 
हेतु वैराग्य-प्रचार का नहीं है। हम जानते है कि वैराग्य का प्रचार कई लोगो 
ने किया है ओर वह व्यापक रूप में नहीं हो सकता | लेकिन हम तो अनुराग 
का विस्तार करना चाहते है। हम चाहते है कि हम अपना एक बड़ा परिवार 
समझे । आज तक हमने अपना छोटा परिवार समझ रखा था ओर इसी कारण 
सकुचित बन गये, जिससे कई दुशख निर्माण हुए है । 
हमारी यह बात मान्य करते हुए, कि हम अनुराग का विस्तार कर रहे है, 
कुछ लोग यह आक्तिप उठाते है कि अनुराग का विस्तार करने ओर बड़ा परिवार 
बनाने की वात आप करते है, लेकिन बडे परिवार में मनुष्य को कर्तव्य की प्रेरणा 
नहीं मिलती, छोटे परिवार में ही वह मिलती है। अगर लोगो को यह समझाया 
जाय कि सारी जमीन देश की ओर सपत्ति समाज की है, तो लोग आपका विचार 
कबूल करेगे १ फिर भी वह चीज उन्हें ग्रहण नहीं होंगी। अगर वह उन पर लादी 
जाय, तो उनमे आज की वह कर्तव्य-्भावना न रहेंगी, जिससे प्रेरित होकर वे कई 
अच्छे काम करते है। इसका उत्तर यही है कि भूदान-यन में हम मालकियत के 
नाते इंश्वर का ही नाम रखना चाहते है, जिसे सब मानते हैं ओर उसकी तरफ से 
गाँव का परिवार बनाने की बात करते है। हमे भी मजूर है कि छोटे पैमाने पर 
उपासना अच्छी होतो है और अगर बहुत बडा विस्तृत आकार हो जाता है; तो 


ग्राम परिवार मध्यस-सार्ग रछ्छ 


वह वस्तु अव्यक्त हो जाती है । इसीलिए विचार मान्य होने पर भी उस पर अमल 
नहीं तो सकता ओर न उससे प्रेरणा ही मिल सकती है। यही कारण है कि हम 
सारे देश की मालकियत या सरकार की मालकियत की बात कभी नहीं करते । 
न समुद्र, न नाला; वल्कि समुद्र नदी 

हम कहते हैं कि हमे अपना परिवार व्यापक बनाना चाहिए, पर वह अ्रति 
ब्यापफ न हो) साधारण ग्रहण होने जितना ही व्यापक हो। हम क्चूल करते हैं 
कि समुद्र मे डर मालूम होता है, मनुष्य को उसमे तैरने की हिम्मत नहीं 
होती | लेकिन हम कहना चाहते हैं कि नाले में भी खतरे होते है। वहाँ कई प्रवार 
की गठगी होती है । इसलिए हम सबके समझा रहे है कि आपने वह जो छोटा- 
सा नाला पकड रखा है, उससे काम न बनेगा । हमें समुद्र की तरफ भी नहीं जाना 
है, बल्कि छोटी-सी सुदर नदी बनानी है । अमी तक का मानवता का विकास 
ओर आज के विज्ञान की माँग को व्यान में रखते हुए आज आपने अपना कुट्म्म, 
जो बिल्कुल छोटे-से नाले जैसा सीमित बना रखा है, डसे ग्राम तक व्यापक बनाना 
चाहिए. | इस तरद इधर हम छोटे नाले को छोड़ना चाहते है. और उधर समुद्र 
की तरफ भी नहीं जाना चाहते | हम बीच वी ही हालत पतट करते है, जिसमे 
सेवा का क्षेत्र अच्छा रहेगा ओर बुद्धि भी व्यापक होगी । 


मध्यम-सा्ग 

सारी जमीन ओर सम्पत्ति देश या दुनिया की है, ऐसा कहने में विचार वी 
डदारता या विग्ालता तो होती है, परन्तठ उसमे सेवा की प्रेरणा नहीं होती है। 
वह वस्तु बहुत विशाल हो जाती है, तो एक प्रमर से अव्यक्त-सी हो जाती 
है। इसीलिए, उसकी उपासना बडी कठिन हो जाती है। विन्तु अगर हम एक 
छोटा-सा परिवार चनाकर उसीमे रहते है, तो उससे सेवा की प्रेरणा तो मिलती 
है, पर विचार अनुदार ओर सकुचित यनता है। इसलिए सेया की प्रेरणा भी 
बलवान रहे और विचार भी उदार बने, इस दृष्टि से सोचते हुए जमीन गाँव पी 
बनाने के विचार म दोनो अच्छे विचारों का समन्वय हो जाता है। आज के 
वैज्ञानिक जमाने में मनुष्य का जीवन जिस तरह बन रहा है, उस बारे में सोचते 


श्ण्म भूदान-गया 


हुए हम गाव का एक परिवार नहीं बनायेंगे, तो हमे अपनी बहुत सी समस्याएँ 
एल करना कठिन हो जायगा | 

साराश, ग्राम परिवार बनाने की यह कल्पना अनुराग का इतना विस्तार नहीं 
कि वह अ्व्यक्त ही हो जाय। इसलिए इसे हम एक व्यावहारिक कार्यक्रम ही 
सममते है। ग्राम-परिवार की कल्पना में जैसे नैतिक उत्थान है, वैसे ही व्यवहार 
की भी बडी सहूलियत है। बुद्ध भगवान्‌ ने इसीको 'मव्यम-सार्ग' कहा था। 
चह अति पकुचित या अति वित्तृत न हो, बल्कि बीच की चीज हो, जिसे मनुष्य 
सहज ग्रहण कर सके । इस तरह ग्राम-परिवार की हमारी कह्पना भी एक मव्यम- 
मार्ग है, ऐसा हमारा दावा है । 


शुचपुर 
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देश को भूमि-सेवा के मूलधर्म की दीक्षा देनी है. ४ ४३: 


शायद यह पहला ही अवसर है, जत्र कि देहात-देहात मे सेवक जा रहे हैं। 
बैसे स्वराज्य के आदोलनों में भी गाँवों का सहयोग अच्छा रहा | फिर भी कहना 
होगा कि उन आदोलनो का मुख्य कार्य शहरो मैं ही चला | उसमे भी देहातियों 
का त्याग ज्यादा रहा | फिर भी जिस तरह इस आदोलन में गॉव-गाँव में जाना 
पडता है ओर हर घर से सबंध आता है, उस तरह पहले नहीं हुआ था । चाहे 
छुठा हिस्सा जमीन हासिल करनी हो या ग्रामदान, हर घर से सबध आता है ओर 
हर घर इसकी चर्चा होती है, तब काम बनता है | इस दृष्टि से देखा जाय, तो इस 
आदोलन की जड़ें समाज मे बहुत गहरी जायेगी । ओर जब्र हम देखते है कि 
हमने काम कितना किया और गाँव गाँव के लोगो मे जाग्रति कितनी आयी है, तो 
मालूम होता है कि हमने काम बहुत ही थोडा किया, पर जाग्नति बहुत ज्यादा 
पैदा हुई। गॉव-गॉंव के लोग अब इस बात के लिए तैयार हो रहे है कि हमारे 
गाँव का जो पहला ढांचा था, वह अब नहीं चलेगा । एक के बाद एक गॉब 
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आमदान में मिल रहे है । वे यह दिखा रहे है कि इस आरोलन के लिए लोगों 
ने किस तरह आशाएंँ ग्खी हें । 


खी हे 
ग्रासदान से नये समाजशाश्र ओ. शास्र का निमाण 


आमदान तो सठठद्र जैसा है। जिस तरह समुद्र में सत्र नदियों लोन हो जाती 
है, वैसे हरणक वी मालकियत यरामटान म लीन हो जाती है | इस काम के लिए, 
अप छोटे-छोटे गांवों के लोग भी तेयार हो रहे ह, तो इससा मतलग यरी है ऊ्रि 
चाल का एक प्रवाह बर रहा है, जो सत्रकें व्पर्श कर रहा है। उस आन्दोलन 
के समय परस्पर सहयोग का मह्त्व जितना लोगों के व्यान में आ रहा है, उतना 
इसके पहले कभी नहीं आया था। क्पोकि व्यक्तिगत मालक्रिपत समाज म॑ लीन 
कर देने से बढ़कर ओर परत्पर सहयोग क्या हो सकता है ? इसलिए इस आन्दो- 
लन के जरिये न सिफ्ो भूमि के मसले के लिए राह खुल जाती है, बल्कि सब 
तरह की सामूहिक साधना की तैयारी भी हो जाती है। बह एक ऐसे ढग से होती 
है कि उसमे समृट के साथ व्यक्ति का कोई विरोध पेश नहीं होता, बल्कि सारे 
व्यक्ति अपनी इच्छा से अपने स्वार्थ को समूह में विलीन कर देते हैं। इसलिए, 
'समूह विरुद्ध व्यक्ति का जो भझंगड़ा पाश्चान्य समाजशात्ननो और नोतिशात्यरनो 
ने पैदा किया था, वह इसमें रहता ही नहीं | पे लोग जो ग्रामदन दे रहे है, वे 
शक नया नीतिशात्र और नया समाजशात्र रच रहे हैं। ये लोग स्वार्थ ओर 
परमार्थ का भी भेद मिटा रहें है । जैमे व्यक्ति ओर समाज के हित में विशेव नहीं, 

वैसे ही व्याथ और परमाथ के बीच भी कोई विरोध नहीं है । 

कार्यकर्ताओं के लिए अद्भुत मौका 

कायकताओ के लिए अद्भुत मोक 
इस तरह इस आन्दोलन में जो शक्तियों निर्माण हो रही है, वे इतनी व्यापक 
हैं कि उसके लिए, हम चाहे जितनी कोशिश करते हो, कम ही मालूम होगी । एस 
आन्दोलन में व्मम करनेवाला व्यक्ति देश-सेया का ठावा कर सता हे, परमार्थ का 
दावा कर सकता है ओर समाज सेवा का ठावा तो कर ही सफ़्ता है। 'समाज-सेया? 
का प्रयोग मैने मामूली अर्थ मे नहीं कया है। वैसी समाज-तेवा तो देश सेया में 
आ ही जाती है । लेकिन हम कहना चाहते हे कि समाज-र्वना बदलने की या क्राति 


२८० सूदान-गगा 


की बात इसमे आती है। इस तरह देश का आर्थिक जीवन उन्नत करना, सामाजिक 
रचना में क्राति लाना ओर पारमार्थिक उन्नति करना, यह सारा कार्य वेहात-देहाठ 
में चल रहा है | इसलिए कार्यकर्ताओं को ऐसा अद्सुत मौका मिल रहा है कि 
उनके लिए. इससे बढ़कर उत्साहदायी आमत्रण कोई नहीं हो सकता | 


अंदर की ताकत बढ़नी चाहिए 


अक्सर हम गॉँव-गाँव के छोगो के पास जाकर पूछते है कि आपको क्‍या 
चाहिए ? तो वे जवाब देते है कि शिक्षा या पानी का इतजाम होना चाहिए । 
लेकिन एक बार हमने ग्रामदान मे मिले एक गाँव के लोगो को यही सवाल पूछा, 
वो उन्होंने जबाब दिया: अब हम एक हो गये है, इसलिए हमे कोई कमी ही 
नहीं रटेगी | हम एक-दूसरे की मद करेंगे, तो सब चीजे हासिल कर सकेगे |” 
यह जवाब सुनकर मे चकित रह गया मुझे लगा कि अब इन लोगो को 
समझाने के लिए मेरे पास श्राधिक कुछ शेप नहीं रहा | इन छोटे-छोटे गांवों 
को बाहर से कोई मदद नहीं मिलती, इसलिए, भी वे समझ लेते है कि गॉव एक 
बनता है, तो अदर से एक ताकत बनती है। इन सब गांवों को यह अनुभव हो रहा 
है कि उनकी शक्ति अदर से बढ़नी चाहिए,। जब अपनी शक्ति बढाने की इच्छा अदर 
से जाग जाती है, तो मनुप्य की आत्मा एकदम सावधान हो जाती है । फिर भूदान- 
यज्ञ का सदेश सुनकर लोगो को यह लग रहा है कि यह एक ऐसा साधन है, जिससे 
हम परावलबी न रहेंगे, अपने बल से काम करेगे | इसलिए वे लोग श्रत्यन्त 
उत्साह से यहाँ आते है ओर हमारा सेश प्रेम से सुनते है। हम उन्हे यह भो 
सुनाते हैं कि इस तरह आप अपने गॉँव को सर्वोदय की दृष्टि से गठित करेंगे, 
तो आपको बाहर से भी मदद मिल सकती है। लेकिन इस बारे मे हम बहुत 
एड्तियात से काम करते है। हम उन्हे यह मास नहीं होने देते कि उनके अदर की 
शक्ति से बढ़कर कोई शक्ति उन्हे मदद करनेवाली है। शात्र का वचन है 
कि जो खुद को मदद करते हैं, उन्हे भगवान्‌ मदद करता है | फिर भी 
ये लोग अपनी अन्दर की ताकत बढ़ायेगे, ती उसके साथ उन्हें कुछ बाहर की 
मदद भी मिलनी चाहिए | लेकिन जो लोग सिर्फ बाहर की ताकत पर विश्वास 
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रखते हैं, उनकी अन्दर की ताकत तो बटती ही नहीं, बाहरी ताकत भी जितनी 
चाहिए, उतनी नहीं मिलती । 
हर कोई खेती करे 

हम इन गाँववालों को समभाते है कि आप लोग मैं-मेग व्येर बू-तेग छोड 
दें ओर 'हम शोर हमारा' कहना शुरू कर दें। अगर कोई आपमे पूछे कि 
तुम्हारी जाति क्या है, तो झह दीजिये कि हम जाति नहीं मानते। हम इस गाँव 
के रहनेवाले है | ये सब्र जातियाँ जिस जमाने में ब्नीं, उस जमाने मे. उनका काम 
था, लेकिन आज काम नहीं है। जाति का मतलय इतना ही है कि कोर्ट बढ़ई 
का काम करता था, तो उसका लडका भी बढ़ई का काम आसानी से सीख लेता 
और उसे तालीम के लिए किसी स्कूल में जाने वी जस्रत न पचछती थी। 
लेकिन आज तो गॉव गाव के सारे घवे द्ृट ही गये, इसलिए उनके साथ 
जातियों भी टृरठट गयीं। धंधे दूटने के बाद भी अगर कोई जाति का नाम 
लेता है, तो वह एक प्रकार से बेकार ही है। इसके आगे हम लोगों वो घधा 
देना चाहते हैं, पर जातियों बनाना नहीं चाहते | क्योंकि हम चाहते है कि हरएक 
को खेती मैं कुछ-म कुछ समय देना ही चाहिए, फिर यचे हुए. समय में हर बोई 
अपना-अपना घवा कर सकता है। कोई बुनकर दिनभर बुनता ही रहेगा, तो 
उसके शरीर का गठन अच्छा न रहेगा ओर न आरोग्य ही ठीक रहेगा। जारोग्य 
के लिए, हरणक को खेत म काम करना चाहिए. और बचे हुए समय म॑ कोई 
बुनाई का काम करेगा, कोई बढ॒ई का, तो कोई शिक्षुक का काम करेगा। में तो 
चाहूँगा कि ल्ियों भी खेती मे काम करे ओर बचे हुए समय मे घर का घवा 
करें । हरएक को खुली हवा मिलनी ही चाहिए | मनुप्य कुदरत के साव एब- 
रूप होगा, तो वह एक प्रकार वी परमेश्वर वी उपासना होगी | 


जातियो का स्थान वृत्तियोँ लेगी 
इसफे आगे जाति का विचार ही छोड देना होगा । यह च्यान रखना चाहिए 
कि अब जातियों नहीं, बृत्तियों रहेंगी | हमारी वृत्ति जाम सेवा वी होनो चाहिए | 
क्सीमे कोई शक्ति होती है; तो किसीमे कोई, पर हमे अपनी सारी शक्तियोँ 
श्र 


देश को भूमि-सेवा के मूलधर्स की दीक्षा देनी / 5५ 
जिन 
के एक किनारे में एक ज्योति प्र होगी और उसके दर 
हिन्दुस्तान प्रकाशित हो उठेगा | बडी खुशों की वात है कि यहाँ कुछ ७ 
जमातें भी है, जो वधा से अपनी जमीन के साथ चिपके है और दुनिया का 
परवाह नहीं करते | ये हिन्दुस्तान की सभ्यता की जड़े पा्ड़े हैं। कुछ लोग 
समसते हैं कि ये लोग जगल में रहते है ओर 'पोड़ चास! ( पहाड़ पर खेती ) 
करते है, उन्हे वही प्रिय है। लेकिन यह खबाल गलत है। इन्हे जगल में दफेला 
गया है, फिर भी ये जमीन के साथ चिपके हैं ओर खेती को मूलघर्म मानते है | 
दूसरे लोगे ने अपने मूलधर्म छोड ढिये ओर दूसरी अनेऊ बातें ली है। 
लेकिन इन्होने मूलघर्म नहीं छोडा । ये लोग जगल के श्रन्दर दकेले गये, तो 
चहों भी पहाड़ पर खेती करते है । इस तरह आदिवासियों के ये मूल मस्कार 
हिन्दुस्तान का मूलधर्म है। वह मूलवर्म है भूमि-सेया या भूमि-प्रजा | 
आदिवासी आदिधरम के डउपासक 

मिन्न-मिन्न आदिवासियों की जमातें सूरे; वरुण, भू-माता आदि देवताओं 
को मानती है। ये सरे प्राचीन आर्य ऋषियों के वशज है। ऋषि भी इन्हीं 
देवताओं का नाम लेते ये। उसके बाद नवे-नये देवता निकले । आपके शुबनेश्वर 
आदि सारे देव तो अवाचीन है। हमारे देश की मूल-ेबता भृमि-माता, यूर्थ, 
वरुण आदि हैं। हमारा रिवाज है कि जिसकी सेवा कर सकते है, उसकी सेवा करना 
ओर जिसकी सेवा नहीं कर सकते, उसकी पूजा करना। ये लोग भूमि-माता की 
सेवा और सूर्य की पूजा करते है। ये खुले बदन सूर्वप्रकाश में घृमते है, तो हम 
समझते है कि सूर्य की उपासना करते है । जो लोग बाहर से यहों सेया करने के 
लिए, आयेगे, उन्हें भी इनके जैसे खुले बदन घूमने की आदत डालनी चाहिए | 
वे यह न समझे कि हम इन्हे कुछ सिसाने आये है, बल्कि यह समझें कि हम 
इनसे कुछ सीखने के लिए आये है । 

देश को मूलधर की दीक्षा 

हम भूमि-सेवा का यह मूलथर्म, जिप्तके साथ ये लोग चिपके हुए है, सारे 

हिन्दुस्तान को देना चाहते है। हम चाहते है कि रिन्दुत्तान का प्रोफेसर, न्यायाधीश 


स्वशासन की स्थापना कैसे ? स्पण 


इस देश का कुछ हाथ रहा | फिर भी वह अल्प हाथ रहा, मुख्य हाथ तो विज्ञान 
का रहा है, जिसने मनुष्य के सामने एक बडी समस्या खड़ी की है। इसलिए, 
कुछ-न-कुछ बाते चलेगी, हालत सुधरती जायगी ओर शाति की राह निऊलेगी | 
अशाति का कारण केन्द्रित सत्ता 

जय हम सागे दुनिया के इतिहास की ओर देखते है--जो लडाइयों से भरा 
हुआ है--तो उसमे ज्यादा समय शाति का ही दिखाई देता है। लेक्नि वह 
लडाइयों से भग इमलिए ठीखता है कि शाति के काम मनुष्य-स्वभाव के श्रमुकूल 
होने से वह उसका ज्यादा त्रोलबाला नहीं करता | बातचीत करके शाति वा कुछ 
रान्‍ता निकल पडे, तो भी यह भरोसा नहीं कर सकते कि दस वर्ष के बाद भी 
शाति रहेगी । वास्तव में शाति तत्र तक स्थापित नहीं हो सफ़्ती, जय तक केन्द्रित 
शासन कायम है ओर हर राष्ट्र मे केन्द्रित सत्ता चल रही है। अगर केन्द्रित 
सत्ता का अर्थ यह होता हो ऊह्ि केंद्र मे कुछ नीतिमान्‌ लोग है, वे लोगो को 
सलाहमभर देते है । लोग उनकी सलाहभर लेते है--लोग गाँव-गाँव में अपना 
काम चलाते है ओर जय उनकी सलाह की जख्रत हो तो वह लेते है, तय वे 
भी सलाह देते हैँ । परत अपनी सलाह का कोई आग्रह नहीं रखते | किन्तु 
वह सलाह ज्ञान से युक्त ओर नीति से प्रेरित सलाट हो, तो सब लोग उसे ग्रट्ण 
करते है और न हो, तो नहीं अहण करते--तो बट केन्द्रित शासन नहीं रहता, बल्कि 
विकेन्द्रित शासन का ही एक प्रकार बन जाता है । 

जनता का राज्य नहीं आया 


आज की हालत ऐसी है कि हम प्राचीन राज्य परपरा ओर इस हालत में 
हम कुछ प्यादा फर्क नहीं देखते हैं। अ्रज्त्रर राजा हुआ, तो हिंदुलान सुस्ती 
हुआ । ओरगजेब्र राजा हुआ, तो हिंदुस्तान दुःखी हुआ । आज भी क्रीय-करीय 
बटी हालत है| बावजूद इसके कि वोट लेने का एक नाटक या स्वाग चलता है। 
मान लीजिये कि जय्न पाकिस्तान ने तय किया था कि हम अमेरिका की सहायप्रता 
लेंगे, उस समय अगर परिडत नेहरू कहते कि हम बाहर से मढढ तो नहीं लेंगे, 
पर हमारी शक्ति कम है, इसलिए शब्तरात्न बढायेगें, तो हिन्दुस्तान में बहुत-से 


र्घए सूदान-गगा 


लोग उसे पसन्द करते ओर भारत में शस्जास्त्रो का जोर-शोर चलता। लेकिन 
उन्होने कहा कि पाकिस्तान ने यह तय किया है, तो उससे हमारा कुछ बनता- 
त्रिगडता नहीं । हम पहले जैसे थे, बेसे ही रहेंगे । हम शान्त और आतव्मनिर्भर 
रहेगे, तो लोगो मे भी विश्वास आयेगा और वे शान्त रहेगे। अभी गोवा के 
मामले में परिडत नेहरू प्रस्ताव करते कि गोवा पर हमला करना चाहिए, 
तो हिन्दुस्तान के बहुत-से लोग उसका समर्थन करते और आज हिन्दुस्तान मै 
चारो ओर युद्ध की बातें चलती | फिर हमारे जैसे मूर्ल लोग कहते रहते कि यह 
नीति ठीक नहीं, तो लोग हमारी बात सुन लेते, पर हालत बेसी ही चलती रहती । 
आज हम कह सकते है कि हम भाग्यवान्‌ है, क्योकि हमें पर्डित नेहरू जैसे 
विबेकी नेता मिले है। ऐसे ही अकबर के जमाने मे लोग अपने को भाग्यवान्‌ 
समभते ओर कहते थे कि हमे अच्छा वादशाह मिला है। जहाँ अकबर के जमाने 
में लोग भाग्यवान्‌ थे, वहीं ओरगजेब के जमाने मैं कवख्त बन गये। इसी तरह 
दूसरे किसीके नेतृत्व मैं अभागे बनेंगे । इसलिए कोई केन्द्रित सत्ता हो, जिसके 
हाथ में सैन्य-शक्ति हो, वही सारे देश के लिए योजना बनाये, यह बात ही गलत 
है। देश में शान्ति रखने या श्रशान्ति मे डुत्रोने की ताकत केन्द्रीय शासन मै 
रहती है और लोग वैंे-के वैसे मूर्ख रह जाते है। फिर उनके नेता दावा करते 
है कि हमने जो किया, उसे जनता का समर्थन प्राप्त है। हम हिटलर को ताना- 
शाह कहते है, पर वह भी दावा करता था कि मैं लोगो द्वारा चुना हुआ हँ--- 
बहुत अधिक वोठो से चुना हुआ हूँ । आज दुनिया की हालत ऐसी है कि 
बड़े-बडे लोगो के हाथो में सत्ता तथा सेना रहती ओर वे लोगो पर शासन 
चलाते है। अमेरिका का राष्ट्रपति रूजवेल्ट चार बार चुनकर आया। इस 
तरह आज भी लोगों ओर सरकार के बीच पाल्य-पालक सबंध है, जैसा कि 
राजाओं के जमाने मैं था। हिन्दुस्तान के विभिन्न प्रदेशों में मिन्न-भिन्न कानून 
बनते है। बबई ओर मद्रास में शराबी कानून लागू है, तो जिहार-बगाल में 
. खुलकर नशाखोरी चल रही हैं। और काशी नगरी तो निशा में ड्रवी हुई है। 
स्नान ओर मद्र-पान--वह वहाँ का कार्यक्रम है। अब क्या यह कहा जा सकता 

कि बतई ओर मद्रास का लोकमत शरात्रबदी के अनुकूल और बिहार-बगाल 


स्वशासन की स्थापना केसे ? न्घछ 


तथा काशी का लोकमत शरात्रवदी के प्रतिकूल है ? स्पष्ट है कि इसमें लोक्मत 
का कोई सवाल ही नहीं है। व्चों इस मामले में साग्पवान्‌ शासऊे मिले ८ ओर 
यहाँ नहीं मिले | 


स्वशासन के दो पहलू 
हमे यह समझना होगा कि जनता को न सिर्फ 'लुशासन' के लिए, यल्कि 
ध्वशासन! के लिए तैयार करना है। स्वशासन के दो पहलू हैं ) 
विकेन्द्रित सत्ता, याने सारी सत्ता गाँव गाँव में वेंटी होनी चाहिए. ओर गाँव के 
लोगों को गॉव का कारोबार खुद चलाना चाहिए ओर (२) हम हिंसा में 
शक्ति दरगिज नहीं मानते, प्रेम ओर अहिंसा में ही मानते हैं--इस तरद्द का 
शिक्षण, इस तरह का मानसशात्र ओर तक्तनान लोगों में चलाना | अपना राज्य 
खुद चलाने की पहली बात में जहाँ तक गाँव का राज्य चलाने से ताल्‍लुक इ, 
सारा कागेब्रार एकमत से चलाया जायगा, पक्तुभेद न रहेंगे। गॉव में इक्ीस 
साल से उपर के सभी लोगों की एक साधारण समिति (जनरल बोंडी ) 
बनेगी । उन्हीं लोगो की तरफ से एक कार्यमरिणी समिति ( एक्‍्जीक्यूटिव 
कमेटी ) चुनी जायगी, जिसमे पॉच, सात या दस लोग होंगे। वह कार्यम्रिणी 
समिति गॉव का कारोत्रार चलायेगी। पर उसके प्रस्ताव एक्मतन्से हगि, 
तभी काम चलेगा । ग्राममभा के हाथ में उतनी ऊुल की-कुल 
शक्ति होनी चाहिए, जितनी एक स्टेट के हाथ मे होती है । गाँव 
मे बाहर से कोन-सी चीजें लाना, क्तिनी लाना और गाँव से कोन-ओनन्सी 
चीजें बाहर भेजना, म्नि चीजों पर रे लगाना आदि सारी शक्ति गाय के हाथ 
मे होनी चाहिए,। स्वशासन का यह पहला अग है| दसरा अ्रग पह है फि गांव मे 
जितने लोग होंगे; वे तय करेंगे क्रि हम जहाँ तक हे सके, अपनी आपयश्पम्ताओ जे 
विपय में स्वावलम्बी बनेगे | मान लीजिये ऊि गाव वी एक याम-समा श्रौर काप- 
कारिणी समिति बनी, पर गॉववालो ने ठप क्या छि टम सिर्फ स्ेती टी ररेगे शोर 
बायी सारी चीजे बाहर से, यन्त्र वी बनी मेँगवायेंगें, तो 'ग्रामसण्य ने शोगा। 
इस तरह अनुशासन ओर स्वावलम्यन, दोनो मिलकर य्राम सत्ता होती है। दोनों 
मिलकर स्वशासन का एक विभाग हेता है । 


भुदान-गंया 


डे 
4६ 
है । 


अहिसाधिप्ठित तत्त्वज्ञान, शिक्षण-शात्र, मानस-शाख््र 


स्वशासम का दूसरा विभाग यह है कि लोगो के तत््वनान, शिक्षणशात्र और 
मानसशा्ध में अहिंसा का सिद्धान्त दाखिल होना चाहिए । आत्मा से देह भिन्न है 
और देह से आत्मा भिन्न | हम देहस्वरूप नहीं, आत्मस्वरूप है। इसलिए इस 
देह पर कोई हमला करे, तो टम उसकी परवाह न करेगे । कोई इस देह को तकलीफ 
दे, तो इसलिए हम उनके वश न होगे! यह हमारा तत्त्यज्ञान होगा | हमार मानस- 
शास्त्र यह होगा कि 'एक-दूसरे के साथ व्यवहार करते समय हम कुछ नियमी का 
पालन करेंगे | इनमे मुख्य नियम यह होगा कि हम व्यक्तिगत मन को गौण सम- 
केंगे और सामूहिक बुद्धि को प्रधान स्थान देंगे ।” ध्यान रहे कि मन व्यक्तिगत 
होता है | हरएक मनुष्प की अलग-अलग वासनाएँ होती है, लेकिन बुद्धि सामूहिक 
होती है। क्योकि एक चीज किसीकी बुद्धि को जेंचती है ओर वह ठीक है, तो 
दूसरे की भी बुद्धि को जेंचती है। इसलिए हम व्यक्तिगत मन को स्थान नहीं 
देंगे और सामूहिक बुद्धि का निर्णय प्रमाण मानेगे। हमारे शिक्षणशा्ष में, 
नीतिशासत्र में श्रोर व्यवहार में यह बात रहेगी कि 'कोई किसीकी मारेगा, पीटिगा 
या धमकायेगा नहीं | लेकिन सिर्फ मारने, पीटने ओर धमकाने से ही हिंसा पृष्ठ 
होती है, ऐसी बात नहीं, बल्कि लालच दिलाने को भी हम हिंसा मै समाविष्ट करते 
हैं। इसलिए मॉ-बाप बच्चो को न तो मारेगे-पीयेंगे और न लोभ ही दिखायेंगे । 
इसी तरह गुरु भी स्कूल में वैसा ही व्यवहार करेगे। आजकल इनाम वगैरह की 
जो बात चलती है, वह न चलेगी, बल्कि दूसरे प्रकार की बात चलेगी। आज 
मौतिक लोम का इनाम होता है। इस तरह शारीरिक या भोतिक दण्ड औ्ौर 
शारीरिक या भौतिक लोभ, दोनो चीजे हमारे शिक्षणशात्र मं, व्यवहार में ओर 
नीतिशास्त्र में नहीं रहेगी ।” बच्चे-बच्चे को यह सममझाना होगा कि तुम्हें किसीसे 
डरना नहीं है ओर न लालच मे ही पडना है। अगर माता ओर गुरु अपने बच्चे 
को ऐसी तालीम टेंगे, तो वे बच्चे अहिसिक समाज-रचना के स्तम होगे । 


जनशक्ति और नेतिक उत्त्यान अभिन्न ४५५ 


यहाँ कई आमदान मिले हैं। अब आगे नव-निर्माण का काम चलेगा | इस 
घसग में मुख्य बात यह व्यान मै रखनी चाहिए कि अभी तक यहाँ जो काम हुआ 
ओर जो ग्रामदान मिले, वह सत्र जनशक्ति के जरिये ही बन पाया। दूसरी कोई 
शक्ति यहाँ काम करती हमने तो नहीं देखी । ग्रामआम दूसरे कोई पहुँच ही 
नहीं सकते | अत, उन उन ग॥आामो की शक्ति के अलावा दूसरी शक्ति काम करती 
शे, यह सवाल ही नहीं उठता । इससे आगगे भी यहाँ जो काम होगा, उसमे चाहे 
पचासो संस्थाओं ओर सैऊडो व्यक्तियों की मढ्ठ मिले, लेकिन कुल काम का 
रग जनशक्ति का ही रहेगा । उत्ताठन बढ़े, लोग सुखी हो, लोगों का जीवन त्तर 
उठे, ये सब्र बाते हमे करनी है ओर की जायेंगी | लेकिन हमे सत्र काम जनशक्ति 
के आधार पर ही करने 
दूसरी बात यट है कि यहाँ जो ग्राम गन मिले है, उनमें बहत ज्यादा अर्थ- 
शास्रीय विचार न तो समझाया गया ओर न लोगो ने समभा ही है। उन्हे 
यट सादी-सी बात समम्कायी गयी कि एत्र काम करने ओर सयर कुछ बॉटकर 
खाने मे क्या-क्या लाभ हैं। हमने इन्हे समझाया कि सुख यॉटने से बढ़ता ओर 
ख बॉटने से च्रव्ता है। हर कोई चाहता है कि सुख चढ़े ओर दु ख घंटे । 
दोनों का एक ही उपाय है: पॉटते चले जाओ ” परमेश्वर वी ऐसी क्ृपा हुई 
कि उसने हमारे शब्दों म ताकत डाली ओर लोगो के हृदव में भी उसे ग्रहण 
करने की ताकत भरी, जिसके फलस्वरूप यह काम सभव हो पाया | 
विप्णु-कपा के साथ लक्ष्मी का अजुग्रह भी 
यह तो केवल नैतिक उच्त्चान का एक काम हुआ नैतिक दृष्टि से समभाने- 
वालों ने ही इसे समझाया ओर समभनेवालों ने समझा। इसलिए इसके आगे 
जो निर्माण-कार्य होगा, उसमें इस बात का मुख्य खयाल रखना होगा कि लोगों 
का नेतिक चितन-मान ऊपर उठना चाहिए। जो साधारण अर्थशाल्तरीय 
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ए$ प्रसिद्ध सचनात्मऊ कार्यकर्ता ने हमे पत्र लिखा कि आपको सेकड़ों गाँव 
मिल गये, श्रत्र कहो तझ लोभ बटाओगे १ फ्तिना घमोंगे ? अच्छे काम का 
भी लोभ अच्छा नहीं होता | इसलिए अप जो छुछ मिला है, उने मजबूत बनाओ 
ओर वहाँ रचनात्मक कार्य शुरू कर ठो। नहीं तो जैसे स्वगज्य से रखी गयी 
आशा सफल नहीं हुई, वैसे ही इस श्रादोलन का भी हाल होगा। लोगों ने 
आपको भूमिदान दिया, प्ररा-का-प्रग गाँव दिया । थाने एक तरह का सहयोग का 
बचन आपने प्राप्त कर लिया । हमारे काम के लिए. यह बहुत अ्रच्छा रहेगा । 
अगर हम यहों वैठ जायें, कुछ चित्र-रचना का काम करे, तो बहुत सुदर चित्र 
बनेगा । किन्ठु उनको शायद मालूम नहीं कि इसी इृष्टि से हम सोच रहें थे और 
अब कुछ इतजाम हो गया है । 

हम सर्वत्र रचनात्मक काम करना नहीं चाहते, नमूने का काम करना चाहते 
हैं। जहों हमे पूरा सहयोग मिलेगा, वहीं ऐसा काम करेंगे । नमूनेवाला काम 
जहाँ करेंगे, उसका लाभ, उसका अनुकरण करने का काम दूसरी सत्थाओं ओर 
ओर सरकार का भी है। निर्माण-कार्य गा हम कोर्ट ठेका लेना नहीं चाहते | 
समाज की विभिन्न सस्थाएँ और सरकार ही ये काम करेगी। नमूना रूप कुछ काम 
हम करेंगे, जो हमारा अनुभव है, उसके अनुसार | उतनी ताकत उसमे लगाकर 
बाकी अपनी ताकत घूमने में लगायेगे | 

नवीन विचार-प्रचार के लिए सचार 

हमारा एक विचार हे, जिसे इतिहास के निरीक्षण ओर चिंतन ने भी बल 

मिला < | बह यह है कि जब कोई जीवन का विचार सामने झआाता हे, तो कुछ लोगों 


को उसकी अनुभूति होती है । लोग उसका विचार करते, आचरण करते हट और 


वैदिकोी का देना पडेगा | जीवन का विचार उन्हें जय चूका, वर्ही उसके प्रचारा्थ 
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थे बाहर निकल पडे | इसलिए 'ऐतरेय' में एक प्रसिद्ध श्रति है, जो सबको आज्ञा 
देती है कि चलो रे चलो, सत्र चलो : “चरैवेति चरेदेति ।” यह भी कहा गया है कि 
धग्रगर तुम बैठे रहोंगे, तो तुम्हारा भाग्य भी बैठ जायगा और चलोगे, तो तुम्हारा 
भाग्य भी चलेगा ।' यह भी कहा है कि 'सोश्रोगे तो कलियुग में रहोगे, बेठोंगे तो 
द्वापरयुग मै, खडे रहोगे तो त्रेतायुग में ओर चलोंगे तो ऋृतयुग मे, सत्ययुग में आ 
जाओगे ।” ये आदेश देकर वे आचारवान्‌, विचारबान्‌ , निश्वावान्‌ लोग निकल 
पडे ओर न सिर्फ भारत मै, वल्कि सारी दुनिया मै उन्होंने विचार का प्रचार 
किया । उनका वह सचार सैकडों वर्ष तक चला--हजारो वर्ष तक चला | 

उसके बाद बुद्ध भगवान्‌ को एक विचार सूभा ओर उन्होंने अपने 
सब साथियों एवं शिष्यो को आदेश दिया कि मिन्नुओ, निकल पडो--बिहुजन- 
हिताय बहुज नसुखाय'--निकल पड़ी, घूमो। उन्होंने अकेले घूमने का भी आदेश 
दिया, ताकि उसमें से छोग अलग-अलग स्थान पर चले जायें ओर अधिक गभीर 
ओर व्यापक प्रचार करें | यही काम महावीर ने भी किया | यही आदेश उसने 
दिया । परित्राजऊ पुरुष ओर परित्राजिका स्त्रियों भी निकल पड़ीं। उसने कहा 
(परित्रज्या का अधिकार जैसे पुरुषो को है, वेसे स्त्रियों को भी है।” राव है कि 
ल्ी-पुरुषी को परित्रज्या का आव्यात्मिक समान अधिकार देनेवाला पहला पुरुष 
महावीर हुआ । आज भी जैनो मे कुछ जियो परिवराजिका बनकर घूमती है, जैसे 
पहले धूपती थीं। यह ठीक है कि इतने वर्ष तक जो चेतना थी, वह आज 
नहीं है--कुछ कम हुईं है, फिर भी इतिहास मैं क्या हुआ होगा, इसका अदाजा 
हम कर सकते है। 

शकर ओऔर रामानुज को भी यही करना पड़ा। वे और उनके शिष्य भी 
देशभर घूघे, यह भारत के इतिहास मे प्रसिद्ध है। यही संदेश ईसा ओर 
मुहम्मद पैगम्बर ने अपने प्रथम शिष्यों को दिया। उनके अनुयायी भी सतत 
धूमते रहे ओर दुनिया के कई देशो में उन्होंने विचार का प्रचार किया। तातये 
वह कि जहाँ जीवन मे नवीन विचार निर्माण होता है, वह केवल एक व्यक्ति, 
चंद व्यक्तियों मे सीमित नहीं रह सकता। वह अखिल मानव के लिए विचार 
होता है, चाहे किसीको भी सूझा हो । 


रेघेति चरवेति' २६३१ 
हमे सर्वोदय का विचार मिला डे 


हम लोगों को एक नया विचार मिला है, ऐसा हमें भास होता है। यह 
ट्स अर्थ में नया विचार नहीं कि अपने प्रर्वजओं को या डुनिया में ब्सीकों भी 
नहीं सूका । पर इस दृष्टि से नया है कि आज की परिस्थिति में जिस नप में 
हमे सूका, उस रुप में हमारे पूर्वजों को ने यूका था। इस तरह का सामृहि 
सर्वोद्य का विचार हमें मिला ह। चद लोगो ने--हम नहीं कटते झि सेक्ड़ों 
लोगों ने, फिर भी काफी लोगों ने--सतत वषा तक प्रबोग ओर अनुभव भी 
किया है| हमारा दिल कहता है कि यह समय हम लोगों के लिए बंठने का नहीं 
है। ऐसे लीगों का, जिन्हे यह विचार मिला, यह कर्तव्य, यह धर्म शोता है कि 
मानवता का सठेश मानवता को देने के लिए निरहकार होकर निकल पढें | हम 
क्बूछ करते है कि जगह-जगह ऐसे आश्रम होने चाहिए, वर्हा प्रयोग चलने 
चाहिए, वे एक नमूने के हों । पर बाकी सबको घूमना चाहिए । विश्राम के लिए 
शआ्रश्रम में आना चाहिए। जहाँ आश्रम में वे विश्ाम के लिए आयेगे, तो वर्तों 
शरीर-परिश्रम ओर मानसिक विचार-विनिमय्र भी करेगे, तो उन्हें बल मिलेगा | 
घम-घुमकर जो अनुभव उन्होने हासिल किया होगा, उसे वे अपने सायथिएें को 
गगे | रिन्तु इस तरह के नमूने के रचनात्मक कार्य, जो आम मे हें, वे ही ररेगे | 
उनके अलावा थाकी सत्र लोगों को सतत घमना चाहिए, तभी बिचार को समा- 
बान मिलेगा | 

मैंने जो (विचार को प्रेरणा का समाधान! झ्हा, उसका ऋर्थ सममना 
होगा | सस्कृत में (विचार! एक ऐसा सुदर शब्द है कि उसझ् मुसाफिरी के साथ, 
परितज्या के साथ सबंध जोड़ा गया है। 'चर_ ऐसी अदभुत घातु है कि आचार, 
विचार, प्रचार, सचार याने कुल मिलाकर के एक पूर्ण ग्रक्रित हमारे हाथ म 
आ जाती है, जिससे जीवन-कार्य क्सि तरह फेलता है, इसकी कल्पना आती 
है। हम 'चारिग कहते हैं, सतूशील को ओर “चरित्र! कहते है, सारे जीवन मे | 
इसे अग्रेजी मे 0000४०७॥ कहते हैं। हम मनुष्य की चाल वैसी है, यह पृदधते 
है। इस तरह नैतिक अर्थ के जितने शब्द हमारी भाषा में है, वे पहत सारे 'गति 


रा 
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सूचक' है | यहाँ तक कि इस विषय में मुझे! गति नहीं है याने इस विपय का 
मुझे जान नहीं है । 
विचार मनुष्य को घुमाता है ु 

जब किसी विचार का उदय होता है, तो वही मनुष्य को चलाता, घुमाता 
ओर प्रेरणा देता है। स्वस्थ बैठने नहीं देता, चारो ओर व्यापक प्रचार हुए. बगैर 
उसका समाधान नहीं होता | यह कहना अधिक सत्य होगा कि वह विचार ही 
मनुष्य को घुमाता, चलाता ओर हिलाता है--यह नहीं कि मनुष्य उस विचार 
को लेकर घूमता है। इसीलिए, हमे मान ही नहीं होता कि हम घमते हैं, बल्कि 
यही जीवन मालूम होता है। यहाँ तक कि जहाँ दो दिन रहने का मौका आता 
है, वहाँ अच्छा नहीं लगता | इस तरह विचार की प्रेरणा काम करती है। हमारा 
विश्वास है कि जो सवोदय का विचार, अहिंसात्मक जीवन का विचार हमे मिला 
है, उसकी प्रेरणा हमें घुमायेगी, जो अत्यन्त अपरिहा्य है । हमारा यह भी विश्वास 
है कि परित्रज्या की दीक्षा हमे मिली है ओर ऐसी मडली जितनी सख्या में बाहर 
निकल पड़ेगी, उतना ही यह कार्य बढ़ेगा । 


संचार की महिमा 

इसके अलावा और एक विचार है और वह यह है; हिंदू-धरम मे जो जीवन- 
पद्धति हमारे सामने रखी गयी है, उसमे यह देखना होगा कि जिस किसीको एक चीज 
का अनुभव है, उत्ते एक जगह रहने की मनाही है। जब तक अनुभूति नहीं होती, 
प्रयोग नहीं होता ओर चित्त मै आसक्ति बनी रहती है, तब्र तक वह एक स्थान मै 
रहकर काम कर सकता है। लेकिन कुछ अनुभव आया, चित्त की अनुभूति हुई, 
चित्त स्थिर हुआ, तो उसके बाद उसे सतत घूमना ही चाहिए. । हमारी जीवन- 
पद्धति ओर हमारा धर्म हमे ऐसा ही आदेश देता है। स्थितप्रश्ञ के, भक्त के 
ओर ज्ञानी के लक्षणों मै स्पष्ट ही अनिकेतः स्थिरमति.' कहा है। जो चलता 

रहता है, जिसका घर नहीं है, उसकी बुद्धि नहीं चलती है, बल्कि स्थिर रहती 
है--ऐसा वर्णन है। हम स्थितप्रज्ञ के लक्षण रोज बोलते है। उसमे 'पु्मांश्च- 
रति निःस्पृहः कहा है। याने जो रोज घूमता रहता है। इसका यह अर्थ नहीं कि 


मेरा जन्म सम्पत्ति तोबने के लिए ही र्ष्ज 
र्थितप्रज के पीछे यह विधान है कि उसे घूमना ही चाहिए। लेक्नि एक सकेत 
फिया गया है कि मनुष्य के जीवन में घूमना एक अग है । उससे उसे अनासक्ति 
का अनुभव होता है और समाज में ज्ञान का ग्रचार होता है | 
कुजेन्द्री 


२७०-६-५५ 


मेरा जन्म सम्पत्ति तोड़ने के लिए ही ; ४७५ 


[ कोरापुट जिले के कार्यकर्ताओं के बीच ठिया हुआ प्रवचन | 

सम्पत्तिगन का विपय सिर्फ कौरापुव्वाली के लिए नहीं, बल्कि सम्के लिए 
है | लेकिन यहाँ जो बात कही जायगी, वह सब टुनिया में त्राडकास्ट हो जायगी। 
( रेडियो बगैरट के जरिये नहीं, दुनिया में ऐसी कोई योजना कार्य करती है, जिससे 
हमारी बातें व्राडकास्ट हो जायेंगी | ) लेकिन मुझे ब्राडकास्ट की चिंता कम, बल्कि 
'टीपकास्ट' की चिन्ता अधिक रहती है। यहों सम्पत्तिदान का जो प्रयोग चलेगा, 
उसका आरम्म गहरा होगा | मैंने यह खयाल किया है कि भूदान देनेवाले ओर 
भूठान-यज में शरीक होनेवाले अगर दस होंगे, तो सम्पत्तिशन-बन में शरीक 
टोनेवाले पचास होने ही चाहिए | कारण भूटान तो वह ठेगा, जिसके पास भूमि 
हो | लेक्नि सम्पत्तिदन वह देगा, जो खाता है । न खानेवाला मनुष्य आपने कोई 
टेखा है ? इसलिए यट मॉँग हरएक से होगी । चाहे कोई गरीब हो या अमीर, 
भोगने के पहले एफ हिस्सा ुनिया के लिए. छोड़े ओर बाकी का भोगे | यह कोई 
नय्री बात हम नहीं कह रहे है। हिन्दू , मुसलिम, ईसाई, समी धर्मों के आचायों ने 
यही बात कही है | लेकिन उन्होने एक विशेष उद्देश्य के लिए कहा था। इसलिए, 
चह्‌ सीमित रहा | याने मन्दिर, मत्जिद, उपासना या अच्यपन-श्र सरापन के लिए 
उसका उपयोग किया गया । 


करुणा को स्वामिनी बनाना है 
उनके यहाँ उसका या तो पान्थिक धर्म-कार्य में विशेष उपयोग होता था या 
*भूतदयात्मक' काम मै, जैसे विधवा, अनाथ आदि को मदद देना आदि में | पर 


सेरा जन्म सम्पत्ति तोबने बे लिए 


का 
७ 
4्प 
व 


ज्चध्ड 


्+ जरिये नम बम 


है, कोई साम्य ही नहीं है। फ्रि भी दान आदि के जरिये पुराना जो वर्म-कार्य 
चला, उसमें और दसमे जो फर्म है, उसे समझाना जनरी था, इसलिए उसे आज 
समभाया | साराश, यह साम्प्रदाण्कि दान वर्म नहीं है । इसके जरिये त्वग में लाभ 
मिलनेवाला हो वो मिले, पर हम उसझ कोई आउ्पंण नहीं है। इसी तरह 
पुराने भृतदयात्मक वर्म जैता भी यह नहीं है, यद्यपि 'भूतदया का व्ाम उसमे 
सह्ज ही हो जाता हैं। इसमें सारे समान को एक परिवार बनाने मी बात है। 
यहाँ सपत्तिगान का जो काम चलेगा, उसके जो ढानपत्र मिलेंगे, वे तो हमारे हाथ 
में रहेंगे ओर सम्पत्ति हर घर में रहेगी । 
सम्पत्तिदान का एक हिस्सा कार्यकर्ताओं के लिए 
सम्पत्तिदान का उपयोग सेग्कों के लिए प्रथम क्यो होना चाहिए, ? एस बारे 
मे मैने काफी समझाया है। मेंने कहा है कि इस का का प्रचार ही जिन कार्य- 
क्ताओ के जरिये होता है, अगर वे कार्यर्ग्ता ही खडे नहीं होते, तो यह कार्प 
ही खतम हो जाता है। फिर भी एक भाई के मन में यह शक आयी कि इससे 
समाज को यह लगेगा कि कार्यकर्ताओं के लिए ही बट कोई योजना बनायी जा 
रही है, इससे अधिक इसमे क्या है ? अवश्य ही इस णका की भी सफाई हो जानी 
चाहिए, | बात यह है, हम चाहते € कि हर घर से छुटठा टिस्मा हासिल हो ओर 
अक्सर हम एफ गाँव से एक से अधिक कार्यकर्ता की माँग नहीं करेंगे। मान 
लीजिये, पचास घर का गाँव हो, तो उन पचास घरो से त्म आशा करेंगे फि दे 
कुल मिलकर एक कार्यर्ता के जीवन वी जिम्मेवारी उठाये, तो उनके दिये हुए 


बज 


ढान का पचासवा हिस्सा टी उसके लिए काफी हो जापगा ओर एम तो छुठा 


हिस्सा मॉग रहे हैं। इस तरह जाहिर है कि हम जो टिस्सा मॉँगते 2, उसका 
बहुत री थोडा अश कार्यक्तांत्रो के लिए अपेक्षित टै | फिर भी माना + इसछे 
हम कार्यकर्ताओं को कुछ दे रहेहे, तो भी इसमें किसी प्रकार के आज्लेप वी 
गुजाइश नहीं है। 


न्‍ 


ल्‍् ० ९ रा, 
शरीर-श्रम में असमथ ही गरीब? 
इस तरह गाँव मे जो सम्पत्ति-दान मिलेगा, उसया एक हिस्सा वार्य््नाीओं-- 
श्ह 


श्ध्८ भूदान-संया 


ब्राम-सेवको के परिवार के पोपण के लिए खर्च होगा और वाकी का बचा हुआ 
सारा हिस्सा गाँव के गरीबी के लिए खर्च किया जायगा | आप पूछ सकते हैं. कि 
जब ग्राम का परिवार बनेगा, तो ये गरीब बचेंगे कौन, जिनकी कि हमे सेवा 
करनी होगी १ किन्तु हम आपको समभाना चाहते है कि हमारी गरीब” की 
व्याख्या क्या है। हमारी दृष्टि से गरीब तो वे है, जिन्हे तालीम प्राप्त नहीं है, 
जिनमे शक्ति या बुद्धि कम है। गॉाँव-गोंव में ऐसे जो लोग हो, हमारी दृष्टि मैं 
वे गरीब है | इसी तरह हजार-हजार रुपयों की सम्पत्ति रखते हुए. भी जिन बेचारो 
में शरीर-परिश्रम करने की ताकत न हो, उन्हे हम गरीब कहते है | साराश, शरीर- 
शक्तिहीन गरीब, चुद्धिशक्ति से दुबंल गरीब, ऐसे अनेक प्रकार के गरीब होते है । 
इस प्रकार कुदरत से पैदा किये हुए ओर समाज द्वारा पेंदा किये हुए. गरीबों की 
हमे चिन्ता करनी पडेंगी। जहाँ शरीर-अम-प्रधान समाज बनेगा, वहाँ गरीच वह 
गिना जायगा, जो किसी कारण शरीर-श्रम करने मै समर्थ न हो। किन्तु शरीर- 
परिश्रम करने मै असमर्थ होते हुए भी यदि किसीकी बुद्धि विकसित हो गयी शो, 
तो उसकी गरीबी मिटी ही समभिये। लेकिन जिसकी बुद्धि का विकास 
ही न हुआ हो ओर जिसमे शरीर-श्रम की शक्ति भी नहों, वह मनुष्य पूरी 
तरह से गरीब और मदद का पात्र है । ऐसे सब गरीबो के लिए आम मै जो चीज 
पैदा होगी, उसका उपयोग किया जायगा । 


किए श्र 
घर-घर मे अनाज की बंक 


गॉवो में घर-घर निज्न की बैंक रहेगी ओर जो सामूहिक जगह होगी, वहाँ 

सिर्फ हर घर मैं कितनी चीजें बची हुई है, इसका हिसाब भर होगा। याने हर 
मनुष्य ने आम के लिए जो दान दिया, उसका कितना हिस्सा उसके घर है, इसका 
हिसाब होगा । लोग हमसे पूछते हैं कि आप अनाज का हिस्सा लेगे, तो वह 
टिस्पा गाव में किसी जगह इकद्ा करेंगे था नहीं ! तो हम जवाब देते हैं. कि नहीं 

, करेंगे । सिर्फ एक जगह कागज का ढेर जमा रहेगा और उसमे लिखा रहेगा कि 
फलाने घर में हमारा दस सेर अनाज है। फलाने घर मे बीस सेर है और फलाने 
धर मै पच्चीस सेर | आम-समिति को अगर दस सेर अनाज की जरूरत पडे, तो 


मेरा जन्म सम्पत्ति तोडने के लिए ही २६२ 
वह गाववालो से पूछेगी कि इस समय फोरन दस सेर कोन दे सकता है, तो कोई 
मनुप्य दे ठेगा | फिर लिखा जायगा कि उसके घर में जो दस सेर अनाज था, 
वह खतम हो गया । इस तरह हमे अनाज के रज्नण की कसी प्रफार वी कोई 
चिंता न करनी पडेगी। अगर क्सिके घर चूहे कुछ अनाज सखायेगे, तो 
हमारा नहीं, उसके घर का खायेंगे । टसका परिणाम बह होगा फि हमारा अनाज 
चूटे की शक्ति के बाहर रहेंगा। 

फट इक्ट्धा करनेवालो का नगढ पर ज्यादा आधार होता है। क्सिने पॉच 
हजार रुपये का दान टिया, तो वट हाथ में आ्लाने पर समझता जाता है कि उतना 
दान मिला | लेकिन हम तो नगद में व्गनद नहीं, उवार में टी आनद है । हम 
आपको दस सेर अनाज देंगे, इस तरह का कागज ही हमे खुश कर दता है। दसऊे 
बदले अगर कोई हमारे सामने ढस सेर अनाज ला रखे, तो हम कहेंगे कि यह 
कृपा बस कीजिये। हम नगढ नहीं, उबार चाहते ह। जय हमे जरूरत पड़ेगी, 
तय हमारी चिद्दी आपके पास आयेगी। फिर आप उसके अनुसार काम कर | 
ञग्भी महाराष्ट्र से एक भाई का पत्र आया है, जो एक महान्‌ तत्वजानी ३। 
उन्होंने सपत्तिदान में अपना एक हिस्सा दिया है। उन्होंने लिखा है कि आपके 
पचीस सो रुपये हमारे पास है । आपने कहा है कि सपत्तिदान बनेवाला दान या 
एक-तिहाई हिस्सा अपनी इच्छा के अनुसार खर्च कर सकता टे। इसलिए, हम 
आठ सो रुपये अपनी इच्छा के अनुसार खर्च करेंगे ओर उसका हिसाय आपके 
पास पेश करेंगे। फिर बारह सो रुपये एक कार्यकर्ता के लिए देंगे, सो रुपये 
महीना | हमने कोई फलाना कार्यकर्ता चुना है, जो अच्छा मर्यक्तों हे, तो हमारी 
तरफ से थ्राप उसके लिए. उतना पैसा ढे सकते है। याने अगर आपयो पसद हो, 
तो आपरी आजा के अनुसार हम उसे उतना ढेंगे। चार सो रुपये हमने साधन- 
दान के लिए रखे है, जिसमें से गरीबों को मठ दी जायगी । ओर सो न्पये हमने 
साह्ल्ि-प्रचार के लिए रपे है। हम अ्रच्छा साहित्य ऐसे पिधायथियों में मुफ्त 
बॉयना चाहते है, जो पढने के लिए, जिम्मेयार है ।” इस तरह उन्होंने हमारे लिए 
कोई तकलीफ नहीं रखी | क्सि प्रकार, क्तिना यॉटना, यद्द सप् योजना चना ढी 
ओर कार्यकर्ता भी चुन लिया। सिफ़े वह योजना पठढ हे या नहीं, इतना ही 


ढ़ 
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हमे बताना है। इस तरह उन्होंने अपनी सपत्ति का हिस्सा तो दिया, लेकिन उसके 
साथ-साथ अपनी बुद्धि का भी हिस्सा दिया । यही बात हम चाहते है। 

लोगो को मालूम नहीं कि इस आन्दोलन द्वारा कितना असावारण नैतिक 
उच्थान हो रहा है। कई लोग हमसे पूछते है कि “आपके हाथ में तो निरे, कोरे 
कागज ही रह जायेंगे। दान का क्या होगा; मालूम नहीं ।” लेकिय हम कहना 
चाहते है कि हमे अमी तक इतने दान-पत्र मिले, पर एक भी दाता ने यह नहीं 
कहा कि 'हमने ढान तो दे दिया, पर अब पैसा नहीं दे सकते, लाचार हैं ।” कारण 
इसका तरीका ही ऐसा है कि इसमे मानव का नैतिक उत्थान होता है। मेरी 
समझ में ही नहीं आता कि लोगो को ऐसी शका ही क्यो आती है कि 'भूदन 
तो चला, पर शायद सम्पत्तिदान न चलेगा ।” यह ठीक है कि दोनो काम एक 
साथ नहीं चलाये जा सकते थे। यही सोचकर हमने अब तक सिर्फ़ भूदान ही 
चलाया ओर सम्पत्तिदान की बातभर करते रहे । लेकिन कोरापुट जिले में बीस 
हजार एकड भूमि के दानपत्र मिलने से एक नेतिक वातावरण तैयार हो गया 
ओर देने की भावना निर्माण हुई है। इसलिए अब यहाँ आपको घर-घर से 
सपत्ति-दान भी मिलना चाहिए और वह जरूर मिलेगा। 


संपत्तिवान्‌ वास्तव से गरीब 


लोगो को यह चिन्ता हो रही है कि बाबा श्रीमानों के पास की सपत्ति कैसे 
छीन पायेगा। किन्तु मै उन्हें समझाना चाहता हूँ कि हम उनकी सम्पत्ति की कीमत 
ही खतम कर देंगे, तो फिर वह हमारे पास अपने मूल्य के लिए दूँढ़ती आयेगी । 
श्रीमान्‌ ल्लेग हमारे पास आकर कहेंगे कि बाबा, कृपा कर हमारी संपत्ति लीजिये 
ओर हमे प्रतिष्ठा दीजिये [! आज तक फड इकट्ठा करनेवाले पहले बडे लोगों के 
पास पहुँचा करते थे । इसमे उन्हें नाहक इजत दी जाती थी। आखिर उनकी 
नीतिमत्ता ही क्‍या है ? किसने, कितने शोपण से संपत्ति हासिल की, यह सच 
नहीं देखा जाता ओर पहला दान उनसे लेकर हम उन्हे प्रतिष्ठा देते हैं! 

दूसरे छोंग उस अन्दाज से अपने नाम पर उतना कम करके देते है। लेकिन 

इस तरह ओमानों को बेकार प्रतिष्ठा देना नहीं चाहते। हमारे कुछ 
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सर्वोत्तम मित्रों की, जिनके पास टेर सपत्ति पडी हे दस बात का रज हो रहा 
है कि हमे उनकी सपत्ति का कुछु भी उपयोग नहीं हो रहा दै। झगर 
वाद्य उनसे ठस-पॉच हजार रुपया मॉग ले, तो वे बे प्रेम से दे 6ंगे। लेडिन 
बावा ने उन्हें पत्र लिख दिया कि आप अपने हाथ की कली हुई एक सुद्ी 
दे सकते है और वहीं दीजिये। हम जानते हैं कि आप दरिद्री है, इससे 
प्यादा व्यप दे नहीं सझते। इसलिए कम-से-ज्म एऊ गुद्दी अवश्य दीजिये।? 
इस तरह जहों सपत्ति की बीमत ही शून्य हो जाती है, बहा फिर वे लोग चाहने 
लगते है कि उसकी कीमत बिलकुल शत्यन हो जाप, बल्कि उन-ऋछ 
अवश्य हो । 


सपत्ति का मूल्य काल्पनिक 


ये लोग समझते ही नहीं कि सपति और जमीन में क्तिना फर्क है। करते 

हैं कि बाबा जमीनवालों से जमीन मॉगता है, तो सपत्तियालों से मपत्ति क्‍यों नहीं 
लेता * समझने की वात है कि भूमि वास्तविक लक्ष्मी है, उसका मूल्य काल्पनिऊ 
नहीं | किन्तु श्रीमार्ों के पास जो णसा पडा है, उतना सूल्य काल्यनिक ही है, 
वात्तविक नहीं है। इसीलिए बाबा पहले जमीन बॉढ ठेना और फिर सर्व- 
साधारण लोगो से उपत्तिदान शसिल करना चाहता है। पैसे का दान नहीं, बल्कि 
उन्होने जो पैठा की हुई चीजें है, उनका दान ! फिर जिनके पास पैसा ठे, ये वाया 
मे आ्राकर कहेंगे कि पाया, हमने कुछ पेटा नहीं क्या । हमारे पास उतनी शक्ति 
ही नहीं है। लेक्नि हमारे पास ऊुछ पैसा पडा है। तो, कृपा कर उसे ले लीजिये ॥? 
ग्रभी क्लकते से एक भाई का दानपत्र आया था। जिसमे उसने लिया था 

कि हम दो सौ रुपया ठेना चाहते €।? हमने वह दानपत्न वापस लोटा दिया 
गौर लिख दिया कि 'बात्रा पैसा नहीं लेता ।! फिर उसने दूसग पत्र लिया डि 
हमारे पैसे का 'साधन-दान! लीजिये ।” तय हमने समझ लिया कि अब यट 
शरण ग्रा गया है, तो शरणागत का रक्षुण अवबज्य करना चाहिए । इसलिए 
हमने उसे लिखा कि ठीक, आप साधन दान डे सफ़्ते है)” झअच हम उससे जो 
साधन मॉगेंगे, उन्हे वही सरीदकर देगा, हम उन्हे खरीदने के पचडे में न पड़ेगे। 

(ः ई 
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को परिग्रट छोंडना चाहिए। सम्पत्ति छोडकर चिन्तन के लिए म॒क्त होना 
चाहिए | जो व्यान, अव्ययन आदि करना चाहते हें, उन्हें सम्पत्ति से घुन्त रहना 
चाहिए, | घर में पॉच ऊर्सियों, दो टेबल ओर तीन अमुक २ + तो सारा समय भा 
लगाने मे ही जायगा ओर व्यान के लिए मोज्ा ही न आयेगा। इसलिए ऐसे 
परमार्थी लोगो को परिय्रट से मुक्त रहना चाहिए | 

इस तरह हमने अपरिप्रह से चिन्ता-म्रक्ति की ज्यादा ओपेक्षा नहीं वो, लेम्नि 
हम अपरिग्रह की शक्ति दिखाना चाहते है| हम कहते ह कि परिग्रद् मे वह शक्ति 
हर्गिज नहीं हो सकती, जो अपरिय्रह मे हैं । इसकी मिसाल अपनी य” देह है। 
इस देह में सारा खून सर्वत्र वेंठा हुआ है वाने उसमें अपग्यिह है। अगर खून का 
परिग्रह हो जाब श्र र कसी एक हिस्से म--पॉव म--सून का सप्नह हो जाब, हो 
उसे फ़ला हुआ पॉव कहेंगे । इस तसह परिग्रह में शक्ति हमिज नहीं, पल्कि 
डुबलतवा हो सकती है । 


अपरिग्रह का थ्र्थ है, महान्‌ चेंटा हआ परिग्रट | अपर्ग्रिट याने अत्यन्त परि- 
ग्रह | अर शब्द का अर्थ है अत्यन्त | हम कहते है कि अपरिग्रह की योजना में 
एक कोड़ी भी पडी नहीं रहेगी, हर क्षण उत्पादन में लगा रहेगा। मेने देगा है 
कि यहाँ बच्चों के नाक में छेट होते और उसमे सोना पडा रहता टै। इसमे उतना 
देश का उत्पादन कम होता है | बह सोना खान में पडा था, तो क्या सझ़राय था 
ओर यहाँ नाक म पडा है, तो क्या अच्छा है ? अगर वह सुयर्ण उत्पादन के काम 
मे आरा जाय, तो जाहिर है कि उत्पादन बटेगा | 


मान लीजिये कि मेने एक क्तात्र पह ली और वह दत्त साल तऊ मेरी मदूफ 
मे पड्ी रही, तो इस अपरिग्रह से दुनिया को क्‍या लाभ हुआ ?! जर्रख वह फ्तिः 
मेने पढ़ ली, बरहीं फोरन दूसरे के पास जानी चाहिए और फिर वहाँ से तीमरे के 
पास | इस तरह लेते होते वह क्तिाय फ्ट जायगी, तो ज्ञान सर्वत्र पल जायगा 
ओर फिताब भी मुक्त हो जायगी | इसी तरह हमारी सम्पत्ति सर्वत्र सतत लोगो 
के काम आयेगी, तो उपयोग होगा ओर हम चिन्ता से मुक्त भी हो जायेंगे | 
इस तरह अपरिग्रट में चिन्ता-सुक्ति के अलावा उत्पादन बढ़ने वी भी अपार 
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प्रसिद्ध है, विशेष प्रचार होने का विश्वास नहीं था। लेकिन हम प्रार्वना करते 
चले गये कि हमारी गति में कोई बाधा न आये ओर वेसा ही हुआ | 

तीसरी प्रार्थना ऋषि करता है ऊ़िये जो बारिश की हजारो बूँदे है, उससे 
परमेश्वर का मानो हृस्तस्पर्श होता है । इसलिए हमारी :च्छा शक्ति सहलगुणित होनी 
चाहिए. | इस जिले में हमे जो अनुभव आया, उससे हमारी इच्छा-शक्ति अवश्य 
मह्खगुणित हो गयी | क्योकि जिस इच्छा शक्ति क्षा हम अनुभय शर्ते थे, उसीका 
अनुभव सहख लोग करते थे। केवल व्यक्तिगत भी ठेखा जाय, तो भी हमारी 
इच्छा-शक्ति को बहुत बल मिला और वह बलवान्‌ हुईं | 

शान्ति-युद्ध छिड गया है 

बहुत खुशी की बात है कि इसके आगे यहाँ जो छुद्द सो गाव मिले है, उनमें 
निर्माण चलेगा। फिर छह सो गॉवों को छुट्ट जार होने मे क्‍या देर लगेगी ” 
क्योकि एक शूत्य बढने की द्वी बात है ! इन गाँवों में जो रचनात्मक काम चलेगा, 
उसकी सुगब सर्वत्र फैलेगी, तो उसकी छूत दूसरे गॉवो को लगे बगैर नहीं 
रहेगी । लेकिन इस छूत की कल्पना हम सीमित नहीं करते। यह छूत भले ही 
यहाँ के कुछ गॉवी मो लगे या सिर्फ कोरापुट में लगे, लेक्नि हमने तो यडी 
अपेक्षा ओर आशा की है कि यह छूत सारी दुनिया को लगे । जह्वोँ यूमि-तमत्या 
है और जहाँ नहीं है, दोनों जगह यह छूत लगनी चाहिए.। क्योकि आज समाज 
में जो विपमताएँ ओर अन्याय खडे है, उनके खिलाफ यह शाति युद्ध छिंड गया 
है। कहा जाता है कि ये सारी विपमताएँ ओर अन्याय हुनिया में जज तक कापम 
रहेंगे, तब तक दुनिया में शाति नहीं हो सकती । लेकिन हम फटना चाहते है फि 
दुनिया में जब तक शाति की शक्ति प्रज्त नहीं होती, तंत्र तक ये अन्याय बढ 
नहीं होंगे | अन्याय और विपमताएँ मिटने पर शाति होगी, ऐसी पुरुषार्थहीन 
ग्राशा हमने कभी नहीं रखी । त्मने ऐसी ही पुरुपार्यमय कल्पना कर आशा 
व्यक्त की है कि हम शाति की शक्ति प्रकट करेंगे और उससे सारे अन्याय और 
विपमताएँ मिटेगी। यहाँ के आामीणों ने उसी शाति-शक्ति का शोध म़्परा है। 
जत्र कभी नैतिक शक्ति का आविष्फार होता है, तब्र यट शाति-शक्ति क्षोण नहीं 
दोती, वल्कि उसे अधिक-से-अधिक बल मिलता और वह सफल होती है। 
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विश्व के अन्याय हममे भी हें 


लोगों को भान नहीं है कि ऐसी कोई शक्ति है, जो दुनिया के अन्याय का 
मुकाबला कर सकती है। जत्र विपमताएँ ओर अन्याय चारो ओर देखते है, तो हम 
भूल जाते है कि वह हममे भी है। उधर तो हम विश्वशाति की बात करते है, 
लेकिन अपना क्रोध-द्ेप नहीं मिठते | इस तरह विश्व-शान्ति की शक्ति हमारे 
पास मौजूह है ओर ये जो विश्व में अन्याय चलते है, उसके अश भी हममे हैं। 
जब हम श्रीमानों के जरिये अन्याय होने का जिक्र करते है, तब स्वयं श्रीमान्‌ होने 
की इच्छा भी करते है, क्योंकि वैसा अन्याय करने के लिए हम समर्थ होना चाहते 
है। और हमारे बहुत से भक्ति-मार्गी भी इसी तरह सोचते है। वे कहते है कि 
धापी लोग दुनिया में उन्कर्प के शिखर पर बैठे हुए. दीखते है ओर हम पुण्यवान्‌ 
लोग विपत्ति में पडे है। लेकिन इसका बदला स्वर्ग में मिलेगा ओर वहाँ हम 
उत्कर्ष की शिखर पर बैठेंगे ओर पापी विपत्ति में रहेगे ।! इसका मतलब यह हुआ 
कि लोग अपने को पापी नहीं समझते, लेकिन पापामिल्लापी होते है । वे पुण्य 
का फल दुनिया में यही समभते है कि खूब भोग भोगने को मिलना चाहिए । जो 
लोग आज खूब भोग भोगते और अन्याय करते है, बे पूर्वजन्म के पुण्यवान्‌ हैं, 
ऐसा मानते है। इस तरह ये पुण्याचरणशील भो नहीं समभते कि पाप की जड़े 
उनमे पडी है। गरीबो की तरफ से लडनेवालों की यही गलती हो रही है। वे 
श्रीमानो का मत्सर करते ओर चाहते है कि श्रीमान्‌ लोग त्याग करें, आसक्ति 
छोडे । लेकिन वे नहीं समझते कि आसक्ति उनमें भी पडी है। वे अगर छोटी- 
छोटी आसक्तियोँ छोडे, तो उनमें ऐसी नेतिक ताकत प्रकट होंगी, जिससे दुनिया 
में चलनेवाले अन्याय ओर ऋूगडे मिट जायेंगे | 
यहाँ जो निर्माण-कार्य चलेगा, उसे इसी दृष्टि से देखिये । यह मत सोचिये 
कि यहाँ के लोगो का भोतिक स्तर कितना ऊपर उठेगा । अवश्य ही जिनका भौतिक 
स्तर नीचे है, उनका ऊपर उठाना चाहिए. ओर वह होगा ही । पर मुख्य दृष्टि 
ह रखिये कि शान्ति की जो शक्ति प्रकट की गयी है, उसका विकास कैसे हो--- 
९ के लोगों का नैतिक स्तर कितना ऊपर उठेगा १ हमे उम्मीद है कि जिन 


शक्ति यात्रा ३०७ 


कार्यकर्ताओं पर वर्षा सतत बरसती रही, वह उसी तरह बरसे, परमेज्वर की कृप। 
भी ग्स्सती रहे ओर वे इसी तरह काम में लगे रहे | 


ग्रामदान से सारे रचनात्मक कार्य फलेगे 


हमें इस यात्रा मे कोई तकलीफ हुई हो, तो याद नहीं है। पर यहाँ हमे 
चिंतन का बहुत मौज मिला और हमने महसूस क्या कि उससे हमारी बहुत 
शक्ति बढ़ी है। इस तरह यह हमारी 'शक्ति-यात्रा' हुई, ऐसा हम क्टते है । 
टसके आधार पर ठुनिया के मसले हल करने वी शक्ति भारत के हाथ में आ 
सकती है । हमारा यह विश्वास है कि कई छोटी-छोटी समत्याएँ सामने खडी रहती 
€₹, पर यह गुरु-कुजी अगर हाथ में आरा जाय, तो सभी हल हो जायेंगी | इसीलिए 
हम भूढान पर एफ़ाग्र हुए है, इसलिए नहीं कि हमारी दइृत्ति ही एफाग््ता की है । 
लेकिन हम समभते ह कि यदि हम इसमे एफाग्र होकर दूसरे-तीसरे कार्मों को 
फिलहाल दूर रखे, तो हम कुछ खोयेंगे नहीं। हमारे कुछ मित्र, जो कि रचना- 
त्मक कार्य मे प्रेम रखते है, हमे कहते हैं कि आप इसमे इतनी एकाप्रता मत 
रखिये, ताकि दूसरे कर्मों पर आपका व्यान त्रिलकुल ही न जा सके । उनका जो 
स्वनात्मक कार्य के लिए प्रेम है, वह देखकर हमे खुशी होती है। आप टेखेंगे कि 
हमारे जाने के बाढ यहाँ रचनात्मक कार्य जोरों से चलेगा । उसका इन्तजाम हमने 
कर ठिया है। पर हम कहना चाहते है कि जब्र क्सिन अपने खेत में कुँशा सोदने 
मे ध्यान देता है, तो उसका यह श्रर्थ नहीं होता कि वह खेत की ओर च्यान ही 
नहीं देता है, बल्कि उमीके लिए वह कूप खोदने में समय ढेता है । इसी तरह 
यह आमदान वह कूप है, जिसके पानी से शान्तिमय क्रान्ति का रचनात्मक कार्य 
फलेगा फूलेगा ! 
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सचार २६? 

न समुद्र, न नाला, बल्कि सुंदर 
नही २७७ 
नागरिक सम्पत्तिदान दें २२१ 
निकम्मी चीजों का सम्रह न होगा ५६ 
'नित्य-दानं मे सम विमाज्षनों. १०३ 
निममित्तमात्र बनो २३८ 
निणुय-शक्ति वी प्रापि कठिन नहीं २७३ 
निर्मंबता की आवश्यकता श्श्पू 


निभगता के लिए. मन-परिवतन 
जस्री १८७ 

निर्माण फाय की बुनियाद आर्थिक 
समानता २८७ 

बट गरेर भोति के उर्ना कप हर 

नैतिक प्रोर भोौति ते साथ 


साथ | श्थ्१ 


४ 


२० 
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3) 
पछियो का भी हफ हैं श्र 
पटने में गोली चली रपट 
हला लाभ आर्थिक आजादी २२१८ 
पाँव न छठे, तर तक चलते रहो स्द्ृप्‌ 
प्जीपतियों वो ठावत ७० 
पैसा कम-से-कम रहेगा ५७ 
प्रकृति, सत्कृति ओर विकृति.. २प& 
प्राचीन ओर अर्वाचीन भक्ति-मार्य २०८ 


प्राचीन शिक्षा-शात्र ताइउन वो 
मानता था, आज का नहीं ७३ 


प्रार्थना शहद 
प्रेम गर विचार की ताकत. २३४ 
प्रेम ओर सहपोंग बढापे श्र 


बंगाल को श्रहिंसायुक्त कर्मबरोग 
आवश्यक १३ 


बारिश भगवान्‌ की कृपा है. ३०४ 
बिना श्रद्धा के सत तरीके व्यथव. शद२ 
ब्रेदखली मिटाने का काम उठाइये २६६ 
ब्रद्मविद्या ओर उद्योग २२४ 
भक्ति ओर विवेक की भाषा २३ 
भक्ति के आधार से मुक्ति सम्भय १४ 
भक्ति-मार्ग का विकास ४2४ 


भक्ति मार्ग के चिन्तन में सशोचन 
आपश्यक रह 

भगपान्‌ श्रोक्तण का आदर्श 

भर और अभय 

भरत-सी तपत्वा करें 


( ३१४ ) 


भारत की अद्वितीय विचार-सपदा रथ 
भारत की शक्ति एकता में २३६ 


भारत की शक्ति ५ नैतिक शक्ति १६४ 
भारत के आयोजन में ग्रामोद्योग 
का स्थान २६२ 
भारत के श्रीमानों से अपील पूछ 
भारत देवी प्रेरणा का निमित्त १६० 
भूदान-आन्दोलन माताओं के लिए, 
अमृत २६० 
भूदान का इतिहास १९० 
भूदान का पूरा ओर अधूरा यश १७२ 
भूदान मे पूरी शक्ति लगाये. १३४ 
भूदान-यज और सामाजिक, आर्थिक 
विपमता ५३ 
भूदान से देश की नेतिक शक्ति 


बढ़ेगी १६२ 

भूदान से नया उत्साह १६३ 
“भूमिकाओं का नामकरण २२० 
भूमिसेवा मूलधर्म है सदर 


१६० 
श्ष्यर्‌ 
२७७ 
९५७ 
१११ 


भोतिक बनाम चैतन्य परमाणु) 
मथुरा मे पेसा है, तो कस भी 
मब्यम-मार्ग 
मध्ययुगीन कल्पना से आगे बढ़े 
मनु का धर्म मानवमान्र के लिए, 
“प्ानपुर' का आस्ट्रेलिया पर 
आक्रमण १८३ 
मानव का परम अधिकार प्रेम करना २५४ 


मानव के मानस-शाखत्र का विकास ७६ 
मानव को मानव की हत्या का 
अधिकार नहीं २५१ 
मानव को सर्वत्र समान प्रेरणाएँ १५६ 
मानव-मानस का यत्र पीछे नहीं 


आर सकता १५६ 
मानसिक रोग ४१ 
मामनुस्मर युद्धय च श्द 


मालकियत छोडने से आनंद-बृद्धि 
ओर चिन्ता-मुक्ति ६७ 
मालकियत मिटनी है धूर्‌ 
मालकियत मिटाने में अनुराग का 
विस्तार २७५६ 
मालिक के पास जायें या नोकरों के ? १३७ 


मुख्य दोष - असत्य ४१ 
मुनि नरो के मार्ग दर्शक ६२ 
मूल्य-परिव्तन ओर सुख श्ध्द्र 
मूल्य परिवतन प्रमुख ओर चुनाव 

गोण १२६ 
मूल्य-परिव्तन ही क्रान्ति र्पू७ 
मूल्य बदलना जरूरी ४३ 


का [को ०. पलक (55, ३7) 
मेरा जन्म सपत्ति की तोंडने के लिए ३०२ 
मैने चोबीसो घटे क्राति पहन ली!” ८३ 


मैत्री की बाते श्च््पू 
यह भोह चक्र १४७० 
युवकी का आह्वान २०६ 


यूरोप को ज्ञान-भक्ति की आवश्यकता २६ 


( ३१५ ) 


ये नम्न बोल विश्वहिता्य श्द्च्द् 
रचनात्मक कार्य पर श्रद्धा २० 


*्प्जै 


राजाओं का सुझाव श्‌ 
गमछृष्णु संग्रह को पाप मानते थे २ 
शमराय्यो या राज्यों नाम 


पद 
न्‍ 
हा 





। 


स्वेच्छावबीन रधप 


गयफल क्लबबाली भयकारी 
निर्भवता १५६ 


रोगी दवा का पात्र धर 
लडके श्रमठान 5 श्रर 
लोकतन्त्र और सत्याग्रट १३० 
लोक-सेवक-सथ १२३ 
लोगों का नेतिक स्तर उठेगा।. शश्प्‌ 
लोभ-मुक्ति का कार्यक्रम २६१ 
'न्दे श्रातरम! भी आवश्यक ११ 
'पउन्‍्दे मातम” का अर्य क्या १ १० 
बानप्रस्थ शिक्षक पद 
वाल्मीकि की प्रेग्णा १४८६ 
विचार उत्तरोत्तर विकाशील.. २४ 
विचार-परिवर्तन झ्रावश्यक रफ्र 
विचार-प्रचार में सवंथा निसग्रह १०प 
विचार भगवान्‌ ओर प्रेम भक्त. २२७ 
विचार मनुप्य को घुमाता है. २६४ 
विचार मन्यथन आवश्यक रद 
विशान की दिशा श्प्ह्‌ 
विज्ञान-युग मे निर्णय शक्ति की 

महिमा २७१ 
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श्ज् 
पर 
के 
का 


वितरित फाचन परमेश्वर वी विभूति 

विधायऊ सत्यायह १ 

विनोत्ा के कांग्रेसी बनने में किसीया 

भला नहीं १४१ 

विश्व के अन्याय हममे भी ह. ३०६ 

विश्व-शाति के लिए वोद शव 
विप्णु-कृपा के साथ लक्ष्मी का 

अनुग्रट भी 

व्यापक ईश्वर में सर्तों का स्वतत्र 

स्थान प्र 

शम ओर श्रम का सयोग १४६ 

शरीर-भ्रम में असमथ ही 'गरीब्रों २६७ 

शतह्नातओ से शान्ति स्थापना की 

कोशिश ३२ 

शान्ति की स्वतन्त्र प्यास चाहिए. #प, 

शान्ति के लिए. निणेय आवश्यफ ३४ 


हर 


पा 


हकष्क 
(/ 


कै 


श्र 


हू 


शान्ति-युद्ग छिंड गया है झ्ण्पू 
शान्ति शक्ति की उपासना न 
शान्त्रि-शक्ति के त्रिना भारत गशक्त २७ 
शासन विभाजन सर 


शाननहीनता, सुशासन और शासन- 
मुक्ति २०३ 
शास्त्र आपकम, ने ठु कारकम ?? १०६ 
शिक्षा में यह नाजुत्पन ! २२३ 
शिक्षित रोज एक घटा विद्यादान 5 २१८ 
शून्य बनने का सफकल्प 
सकक्‍ल्‍्प का कोई भार नहीं 


२७० 


२६७ 


( ३१६ ) 


सचार की महिमा 
सन्‍्यासी चलता फिरता विद्यापीठ. ८ 

सपत्ति का मूल्य काब्पनिक ३०१ 
सपत्तिदान क्रातिकारी कार्य २६६ 
सपत्ति-दान दीजिये १०२ 
सपत्तिवान्‌ वास्तव में गरीब ३०० 
सस्कार के प्रभाव मै श्ग्द 
सख्यभक्ति २४६ 
सच्चा भक्त कोन ? र्ग्द 
सच्ची ताकत कहों ? श्श्पू 
सज्जन आमनिष्ठा बढ़ाये च्य्द 


सत्ताविमाजन द्वारा सत्तामिल्लापा 
का नियन्त्रण ७६ 


सत्य ओर निर्मयता ७ 
सत्य का अधिकार श्श्पू 
सत्य क्या है ? पान 
सत्य बुनियादी गुण ४४ 
सत्य ही एकमात्र साधना ४४ 
सत्य ही सर्वप्रथम गुण ध्ष्य 


सत्याग्रह तीत्र से-तीवतम नहीं, 
सूच्म-से-सूछ्मतम १६३ 
सनातनियों द्वारा ही ध्मशानि. १०९ 
सभी कामो का आधार हृट्य-शुद्धि २६६ 
सभी गुणों का विकास कर्तव्य ३० 
समर्थों का परस्परावलच्नन ही आह्य २७४५ 
सम्ताज की स्वावलम्बी बनाना सबसे 
श्रेष्ठ सेवा २७२ 


समाज मोक्षपरायण बने द० 
समाज-सन्तुलन के लिए नित्य- 
दान १७१ 
समान कार्यक्रम चाहिए १०० 
सम्पत्तिदान का एक हिस्सा कार्य- 
कताओ्री के लिए. २६७ 
सरकार का स्वरूप जनता की शक्ति 
प्र निर्भर २०२ 
स्वभूतहिते रताः १६७ 
सर्वोद्य में व्यक्तिवाद ओर समाज- 
वाद का विलय रबर 


सर्वोद्य समाज की ओर २०४ 
सहकार का सुश्र २१६ 
सहचितन कीजिये १५१ 
सहज ही आसक्ति से मुक्ति २१६ 
सात्तिक लोग चुनाव मै नहीं 
पडते १३६ 
साम्यवादियों का विचार १२१ 
साहित्य की सर्वोत्तम सभा १४७ 


खसाहित्य' प्रकाशित नहीं होता है १५४१ 


साह्त्यि-बोध का अर्थ श्ड््पू 
साहित्य यानी अहिंसा १४ 
साहित्य वीणा की तरह है श्यू ३ 


सुरसा और हनुमान की मिसाल १६४ 
सुरो के लिए दमन आवश्यक. ६२ 
सुशासन की वाते शासन-मुक्ति के 

गर्भ मे २०४ 


( ३१७ ) 


सूताजलि की मॉग १८२ 
सष्टिपुजक गाँव, आमोन्मुख नगर ८७ 
सेना हटाने की शक्ति देश मे केसे 
आये १ १२६ 
स्वितप्र/ के लक्षणें की दस युग 
में अधिक आवश्यकता २७२ 
स्वराज्य किसीके देने से नरीं मिलता २३७ । 
साय के दो अश | 
स्वराज्य प्राप्ति से श्रविक त्याग , 


प्‌ 


जरूरी २३१ 
स्वल्पाच्षर साहित्यिक श्ड्ह्‌ ! 
ल्वशासन के दो पहलू रद 


स्वामित्त ओर सेवक्‍च, दोनों 
मियने ह २४८ 

स्वार्थनियचण के लिए. सुख- 
साधनों का वितरण ७७ 
स्वावलम्बन के तीन अ्र्य श्ष्द् 

स्वेच्छा। से स्वामित्व-विसर्जन ही 
क्रांति रद्द | 
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हम गावीजी की श्रद्धा के योग्य बने ६२ 
हम न ज्सीसे डरेगे, न स्सीकों 


डरायेंगे १७ 
हम पर जिम्मेवारी कैसे ? १३६ 
हमारा ढोहरा प्रयत्न र्ण्पू 
हमारी क्सोटी स्ववशासन श्द 


हमारे दोषों के फल्लस्वरूप पूरी 
ताकत नहीं १६२ 


हमारे नेता परमेश्वर २६६ 
; हमें सर्वोदय का विचार मिला है. २६३ 
हर कोर्ट खेती करे सदर 


हर कोई चाहे, तो स्थितप्रभ बन 


सकता है २७३ 


हर कोई देनेवाला है १६७ 
हर गाँव मे विद्यापीठ गत 
हिन्दुस्तान की मुख्य शक्ति हाथ. य्य्‌ 
हिन्दू-धर्म को खतरा श्ग्षर 
हृटय सम्मिलन की मोग श्प्ड 


है ( ५ न 


सम्बन्ध [का 0 
भूदान-सम्बन्धी पत्र-पत्रिकाएँ 
भूदान-यज्ञ ( हिन्दी : साप्ताहिक ) 
सपादक : धीरेद्र मजूमदार 
पृष्ठ-सख्या १२ वाषिक शुल्क ५) 
इस सापाहिक मैं स्वोदय, भूदान, खादी-आमोद्योग, ग्राम-जीवन, अथ 
स्वावलबन-सबंधी विविध सामग्री का सुरुचिपूर्ण चयन रहता है । 


भूदान-तहरीक ( उद : पाक्षिक ) 
सपादक : धीरेद्र मजूसदार 
पृष्ठ-सख्या ८ वाषिक शुल्क २) 
इसमे भूदान-सबंधी विचारों को उर्दूभापी जनता के लिए. सरल माषा में 
दिया जाता है। 
अखिल भारत सब-सेवा-संघ-प्रकाशन, राजघाट, काशी 


भूदान ( अंग्रेजी : साप्ताहिक ) 
वपादक . धीरेंद्र मजूमदार 
पृष्ठ सख्या ८ वाषिक शुल्क ६) 
भूदान-सम्बन्धी यह अगग्रेजी साप्ताहिक पूना से प्रकाशित होता है, जिसमे 
भूदान-यज की विविध प्र्न॒तियों का विवरण और विवेचन रहता है। 


पता--भूदान कायोत्रय, 
३७४, शनिवार पेठ, पूना-२ 
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सवोदय तथा भूदान-साहित्य 


( विनोवा ) 
गीता-प्रवचन १) 
शिक्षण-विचार १॥) 
कार्यकर्ता-पाथेय ॥) 
निवेणी ॥) 
पविनोज्ा-प्रवचन ( सकलन ) ॥) 
भगवान्‌ के दरबार में | 
साहित्यिकों से ॥) 
गाँव गाँव मै स्वराज्य +) 
पायलिपुत्र में |) 
सर्वोदय के आधार |) 
एक बनो ओर नेक बनो ) 


गाँव के लिए आरोग्य-योजना न्‍्) 


अूदान-गगा ( भाग पहला ) १॥) 
अूदान-गगा ( भाग दूसरा ) १॥) 
भूदान-गगा ( भाग तीसरा ) $॥% 
जन-क्राति की दिशा मैं ) 
हिंसा का मुकाभला >) 
च्यापारियों का आवाइन >) 
झानदेव-चिन्तनिका ॥) 
चुनाव धीरेन्दर >) 
( धीरेन्द्र मजूमदार ) 
शासन-मुक्त समाज की ओर |) 
नयी वालीम ॥) 
ग्रामराज )) 
.( श्रीकृष्णदास जाजू ) 
सपत्तिदान-यज्ञ ॥) 
ध्यवद्ार-शुद्धि [>) 
( दादा धर्माधिकारी ) 
मानवीय क्रान्ति 
साम्ययोग की राह पर ) 
ऋतन्ति का अग्रला कदम |) 


( अन्य लेखक ) 


सर्वोदय का इतिहास और शास्त्र 
श्रमदान 

विनोत्ा के साथ 

पावन-प्रसग 

भूदान-आरोटश 

शज्यव्यवस्था ; सर्वोदिय-दृष्टि से 
गोसेवा की विचारधारा 

गॉब का गोकुल 
भूदान-दीपिका 

साम्ययोग का रेखाचित्र 

घरती के गीत 

भूदान-यञ : क्या और क्यों १ 
छात्रों के बीच 

सामाजिक क्राति और भूदान 
गांधी $ एक राजनैतिक अव्ययन 
राजनीति से लोकनीति की ओर 
सर्वोदिय पद-यात्रा 

क्रांति की राह पर 

क्राति की ओर 

सर्वोदिय मजनावलि 

भूमि-क्राति की महानदी 

सत्यग 

सुन्दरपुर की पाठशाला 
ब्याज-बटटा 

पावन-प्रकाश ( नाटक ) 
नक्षत्रों की छाया मै 

आठवों सर्वोदय-सम्मेलन 
आमशाला $ आमशान 

क्रांति की पुकार 

पूव-बुनियादी 

भूदान-लहरी 

मजदूरों से 


है; अलकन्‍अ» मप्र... अप थार: मकमनमका५ 


